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Als thema voor dit nummer werd gekozen de naam zelf van ons tijdschrift: 
Getuigenis. Het is niet onze bedoeling met dit nummer nog eens een uit- 
voerige programmaverklaring voor te leggen, doch vanuit het getuigenis- 
thema in de Schrift ons te bezinnen op de geesteshouding waarmee priester 
en leek in de wereld van vandaag getuigenis heeft af te leggen. Dat dit in 
concreto ook consequenties met zich meebrengt voor de geestelijke achter- 
grond van waaruit en de wijze waarop in Getwigenis getuigd wordt, behoeft 
wel geen verder betoog. 

Men kan maar getuigen van iets als men het zelf op een of andere manier 
heeft meegemaakt of er bij betrokken is geweest. De graad van dit betrokken- 
zijn is bepalend voor de intensiteit van het getuigenis: hoe nauwer ik bij iets 
betrokken ben, hoe sterker mijn overtuigingskracht zal zijn tegenover hen 
tot wie mijn getuigenis zich richt. 

Daarom zal op het religieus-kerkelijke vlak Christus altijd het oerbeeld 
voor ons getuigen blijven: zijn eenheid met de Vader is de meest innige 
die maar denkbaar is. De wijze waarop Hij hier op aarde Gods kroongetuige 
was is dan ook het normerend model voor de wijze waarop ieder christen, 
priester of leek, zijn taak als getuige moet verwezenlijken. 

Hoe dan ook, maar op ieder christen rust de verplichting als getuige van 
Christus in deze wereld te leven. Hij doet er daarom goed aan zijn getuigenis 
te confronteren met het oudste getuigenis in de Kerk, dat van de apostelen, 
die immers bij definitie getuigen van Christus waren. Ze vormden de eerste 
kern van de Kerk en hebben getuigd in de kracht van de Heilige Geest. 


167 


Deze is dan ook de onzichtbare maar altijd aanwezige Christusgetuige in 
het leven van de Kerk. 

Hoe sterk het christelijk getuigenis een persoonlijke, ons gehele wezen 
omvormende ervaring als uitgangspunt veronderstelt, blijkt wel heel duide- 
lijk uit de getuigenistaak van de getuigen bij uitstek, de apostelen. Zij 
waren bij definitie de getwigen van Christus’ verrijzenis en ze konden dat 
zijn met een overtuigende kracht, omdat aan het begin van hun apostolisch 
ambt een persoonlijke ontmoeting stond met de verrezen Heer, die niet alleen 
voorwerp werd van hun getuigenis maar hen zelf ook omvormde tot charis- 
matische persoonlijkheden, doordat hen werd medegedeeld de kracht en 
heerlijkheid van de Verrezene, 

In een artikel, dat een meesterhand verraadt, maken we vervolgens kennis 
met een verrijkend en verdiepend voorbeeld van apostolisch getuigenis: 
het vierde evangelie, 

Deze topverwezenlijking van het christelijk getuigenis in Christus, de 
Geest en de apostelen zal vooral in prediking en Katechese altijd zo dicht 
mogelijk benaderd moeten worden. Deze twee bijzonder moeten uitgroeien 
tot een getuigenis op grond van een persoonlijke ontmoeting met de Heer, 
tot opbouw en dus in dienst van de gemeenschap. 

Omdat het christelijk getuigenis in de Kerk zich niet beperkt tot het ambte- 
lijk getuigen van bisschoppen en priesters door prediking en katechese, maar 
heel de Kerk in al haar ledematen in de kracht van de Geest moet getuigen, 
sluiten we met een nadere bezinning op het getuigenis van het christe- 
lijk leven. 


Het verheugt ons dat meerdere lezers hun tevredenheid hebben geuit over 
het opnemen van een kroniek van de bijbelbeweging in ons tijdschrift. Deze 
zal voortaan regelmatig verschijnen in de tweede en vierde aflevering van 
iedere jaargang. Met dit nummer openen wij nog een nieuwe rubriek: een 
tijdschriftenschouw, onder de titel Ui de tijdschriften. U zult er een korte 
weergave vinden van de interessantste artikelen die in de tijdschriften van 
binnen- en buitenland over liturgisch-bijbelse vroomheid verschenen zijn. 
De eerste en derde aflevering van iedere jaargang zal voortaan regelmatig 
deze rubriek geven. 

Om het contact met de lezers te verstevigen heeft de Redactie ook het 
plan opgevat om vanaf het volgend nummer vragen van lezers te beantwoor- 
den. Er kwamen in de voorbije maand enkele vragen binnen, die ons op dit 
idee brachten. Zend uw vragen binnen bij de hoofdredactie; deze zal voor 
een deskundige beantwoorder van uw vragen zorgen. 
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Gods kroongetuige 
een paragraaf uit de christologie van Johannes 


DOOR TBEMEN ERE RSE LS MM? 


Onder de vele detailpunten, waarin Johannes’ passieverhaal verschilt van 
die der synoptici trekt het antwoord, dat Johannes Jezus in de mond legt 
wanneer hij de ondervraging door Pilatus beschrijft, de aandacht van de 
lezer. Op de vraag van Pilatus, of Jezus koning is, vinden wij in de drie 
andere evangelies als antwoord uitsluitend: „Gij zegt (het).” In Joh. 18,38 
lezen we echter: „Gij zegt, dat ik koning ben. Hiertoe ben ik in de wereld 
gekomen en hiertoe ben ik geboren, opdat ik voor de waarheid zou getui- 
gen.” Als verdachte voorgeleid, treedt de Heer in de voorstelling van het 
vierde evangelie op als getuige. Uit Jezus’ woorden blijkt zelfs, dat getuigen 
voor de waarheid de zin is van zijn menselijk bestaan. Dit woord van de 
Heer op deze plaats van het evangelie volstaat om aan te tonen, dat deze 
opvatting van Johannes niet zonder belang 1s. Indien we echter bedenken, 
dat dit proces voor Pilatus op een of andere wijze een beeld is van het grote 
proces dat zich volgens de visie van Johannes in de wereldgeschiedenis af- 
speelt, zal niemand ontkennen dat het de moeite waard is, de betreffende 
teksten nader te beschouwen. 


Een vluchtige oriëntatie in het Oude Testament is hierbij onontbeerlijk, al 
blijkt een onderzoek aanvankelijk teleurstellend. Natuurlijk heeft men ook 
in het Oude Testament het religieuze getuigenis gekend. Ook Israël kwam in 
woord en daad uit voor zijn geloof in Jahweh. En al kan men nauwelijks 
spreken van missionnaire activiteit, het feit dat er vele proselieten en god- 
vrezenden waren toont aan, dat Israëls geloof weerklank vond. In feite zien 
we echter, dat dit uitkomen voor eigen geloofsovertuiging nooit met het 
woord „getuigen” wordt getypeerd, behoudens één uitzondering waarop wij 
hieronder moeten terugkomen. Dit woord wordt evenmin gebruikt voor het 
dankbaar getuigenis van degenen, die Jahweh's weldaden op een bijzondere 
wijze hebben ondervonden, en Hem daarom loven en prijzen in de tempel 
of in de kring van hun broeders (een situatie, die in vele Psalmen veronder- 
steld wordt *. 


1 Zie Ps 9, 2-21; 175 22; 30; 31; 32; 345 40; 66; 116; 118. 


169 


Ook het woord der profeten zien we nergens getypeerd als een „getuige- 
nis”. Toch zijn zij de getuigen van Jahweh bij uitstek. Zij leggen getuigenis 
af van hun eigen geloofsovertuiging, en proberen de weinig volgzame massa 
van het uitverkoren volk in hun spoor te krijgen om het terug te voeren op 
de wegen des Heren. Zij zijn bovendien de woordvoerders van Israëls God, 
die hen zijn eigen woord in de mond legt, dat zij op zijn bevel moeten spre- 
ken (Dt. 18,18). Zij horen zelf het woord van Jahweh en verkondigen dit, 
in gebed, in hun eigen prediking aan Israël; zij leggen getuigenis af van wat 
Hij hen in droomgezichten liet zien. 

Wanneer men in Israël hiervoor nooit het woord getuigen’ gebruikt, 
vindt dit zijn oorzaak in het feit, dat het daar een juridische term is gebleven. 
In de wetboeken vinden wij allerlei voorschriften omtrent het gerechtelijk 
getuigenis. En in verhalende passages vinden we het ofwel in beschrijvingen 
van echte rechtzittingen, ofwel in analoge situaties, wanneer iemand om zijn 
gelijk te bewijzen andere mensen of God zelf aanhaalt als getuigen. 

Ook in het enige geval, waarin sprake is van een waarlijk religieus getui- 
genis, is het verband met de rechtspraak nog heel goed te zien. We treffen 
dit religieus getuigenis aan in de hoofdstukken 43 en 44 van Deutero-Isaias. 
Als achtergrond van een godswoord (43,10-14 en 44,6 vv.) schetst de pro- 
feet de enscenering van een wereldtribunaal: „Alle volken zijn samen ver- 
gaderd en de naties hebben zich verzameld. Wie onder hen kondigt dit aan 
en doet ons het verleden horen? Laten zij hun getuigen voorleiden, opdat zij 
in het gelijk gesteld worden, men het hore en zegt: het is de waarheid.” 
(43,9). De jury die het oordeel moet uitspreken over het geschil tussen 
Jahweh en de andere goden wordt gevormd door de volken. Maar diezelfde 
volken treden tevens op als getuigen voor hun goden, door te verkondigen 
wat zij voor hen hebben gedaan. Dan heet het van Israël: „Gij zijt mijn ge- 
tuigen, is de godsspraak van Jahweh, mijn dienaars die ik heb uitverkoren, 
opdat gij erkent, in mij gelooft en goed begrijpt, dat Ik het ben: Vóór mij 
werd geen god vervaardigd? en ná mij zal er geen enkele zijn. Ik, Ik ben 
Jahweh en buiten mij is er niemand die redt. Ik heb verkondigd en verlost en 
gesproken en ben geen vreemde onder u. Gij zijt mijn getuigen, is de gods- 
spraak van Jahweh, Ik ben God. Van eeuwigheid ben ik dezelfde en niemand 
redt uit mijn hand. Ik werk en wie zal het keren?” (43,10-13). Voor het 


‚ wereldhof moet Israël getuigen voor zijn God. Niet om ook de andere volken 
‚ ervan te overtuigen, dat alleen Jahweh God is 3. Het gaat om Israël zelf, dat 


voortdurend bloot staat aan het gevaar, zich van Jahweh af te wenden en zich 


2 Het woord „vervaardigd” is met opzet gekozen. Terwijl Jahweh „is” worden de 
afgoden vervaardigd. Zie b.v. Is. 44,10 vv. 

3 De weergave van de P.C-vertaling „opdat zij erkennen.” berust op een wille 
keurige tekstverandering. 
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te keren tot andere goden of Jahweh te degraderen tot een menselijke 
godheid. 

Men kan nauwelijks betwijfelen, dat deze passage uit Deutero-Isaias de op- 
vattingen van Johannes heeft beïnvloed, ten minste wat betreft de formule- 
ring. Wellicht zijn deze teksten ook niet vreemd aan de algemene conceptie 
van het vierde evangelie. Het is nl. evident, dat Johannes zich bedient van 
gerechtelijke termen, en Jezus’ optreden (evenals de wereldgeschiedenis) ziet 
als een groot proces. De jury bestaat uit „de joden”, die „de wereld” verte- 
genwoordigen #, Jezus is voorgeleid als verdachte en verdedigt zich. Zo is het 
althans in schijn. In werkelijkheid is Hij de rechter van de wereld en veroor- 
deelt Hij haar. Of liever: de wereld veroordeelt zichzelf, doordat zij Jezus’ 
getuigenis niet wil aannemen 5. 

Men dient dit voortdurend voor ogen te houden bij het lezen van de uit- 
spraken, waarin Jezus voor en van zichzelf getuigt. Het zal dan ook geen 
verbazing wekken, dat het getuigenis van Jezus practisch altijd wordt afge- 
legd voor mensen, die hem vijandig gezind zijn. En al evenmin, dat in de- 
zelfde kontekst dikwijls gesproken wordt over het oordeel. Want Jezus’ ge- 
tuigenis is eigenlijk reeds de veroordeling van degenen, die het niet aan- 


1 Het is zaak, deze twee termen juist te verstaan, omdat het anders onmogelijk is, , 
Johannes te begrijpen. Wanneer hij spreekt over „de joden” bedoelt hij daarmee niet 
zonder meer, de joden die ten tijde van Jezus leefden in Palestina. Wanneer het evan- | 
gelie van Johannes geschreven wordt (nl. rond de eerste eeuwwisseling van de chris- 
telijke jaartelling), is het jodendom, dat inmiddels zijn heilige stad en zijn tempel 
verloren heeft, meer dan ooit verstard. Het klampt zich bijna uitsluitend vast aan zijn 
wet en verliest zich o.a. in hevige anti-christelijke agitatie. „De joden’ van het vierde 
evangelie zijn volgens deze — voor het evangelie contemporaine, voor de historie 
anachronistische — werkelijkheid getypeerd. 

Daarom zijn zij ook de voornaamste representanten van „de wereld”. Voor Johan- 
nes is de wereld als regel niet het neutrale toneel, waarop de wereld- en heilsgeschie- 
denis zich afspeelt. Voor hem is de wereld de mensheid, die Jezus heeft afgewezen | 
en die ín haar zonde heel de kosmos meesleept. Daarom is de wereld in de macht 
van de zonde en bestaat er tussen haar en God geen communicatie. Ze zijn elkaars 
tegenpolen. 

5 Het is opvallend, dat in één en dezelfde kontekst gewoonlijk gesproken wordt én 
over Jezus’ getuigenis én over de veroordeling der wereld. Zie vooral 5,19-47 en 
8, 12-19. In verband met Johannes’ opvatting, dat Jezus’ geschil met de wereld wordt 
voorgelegd aan een gerecht, kan men ook wijzen op bepaalde juridische termen, zoals 
katègorein, beschuldigen (5,45) en paraklêtos (14, 16.26; 15, 26; 16,7; 1 Joh 2,1). 
Dit laatste woord heeft in de klassieke literatuur gewoonlijk een algemene betekenis, 
maar wordt ook gebruikt voor een advocaat. Vele Vaders vertalen het dan ook met 
„advocatus”. Mi. niet geheel ten onrechte in 15,26 en 16,7. De woorden van 
r Joh 2, r veronderstellen eveneens, dat de mens voor de rechterstoel van God ver- 
schijnt. Hij moet niet overdreven bezorgd zijn over zijn zonde, want „we hebben bij 
de Vader een advocaat: Jezus Christus, de Gerechte. Hij is een verzoening voor onze 


zonden...” 


TL 


vaarden willen. Zij fixeren zichzelf ín hun schuld en zijn daarom reeds ver- 
oordeeld ook al is de uitspraak van het vonnis nog niet gepubliceerd. 


Het gesprek, dat Johannes ensceneert tussen Jezus en Nikodemus heeft als 
hoofdthema de vernieuwing. Het draait speciaal om de vraag, hoe de mens 
aan deze vernieuwing deel zal krijgen. Nikodemus moet waarschijnlijk gezien 
worden als vertegenwoordiger der „joden”. Hun afwijzing van Jezus is nog 
niet definitief maar zij blijken volkomen vreemd te staan tegenover Jezus’ 
persoon. Nu is wat Jezus zegt — dat de mens opnieuw geboren moet worden 
en dat dit alleen mogelijk is door water en Geest — menselijkerwijze ook 
absurd. Dit blijkt uit de houding van Nikodemus. Jezus doet echter geen po- 
ging, om de absurditeit weg te nemen. Hij beroept zich uitsluitend op het 
gezag van zijn persoon: 
„Voorwaar, voorwaar ik zeg u: wij spreken over wat wij weten en getui- 
gen van wat wij gezien hebben, en gij neemt ons getuigenis niet aan. 
Wanneer gij niet gelooft als ík u over de aardse dingen spreek, hoe zult 
gij dan geloven wanneer ik u spreek over de hemelse?” (3,11-12) 

Het onderwerp waarover Jezus met Nikodemus gesproken heeft blijkt te 
behoren tot de aardse dingen. Wellicht zouden wij het feit van de weder- 
geboorte uit water en Geest tot de hemelse gerekend hebben. Johannes doet 
dat niet. Tot de hemelse dingen behoort voor hem uitsluitend de strikt godde- 
lijke werkelijkheid en anders niets. Zelfs niet de deelname van de mens aan 
deze werkelijkheid, al kan de zondige mens zijn intrede in het Koninkrijk 
Gods op geen enkele wijze forceren, daar deze intrede een doorbraak bete- 
kent, waartoe de mens onmachtig is. Hij moet herboren worden uit de Geest 
door het water. Jezus karakteriseert deze wedergeboorte uit de Geest als iets 
aards. Maar al heeft Hij met Nikodemus uitsluitend gesproken over de 
aardse werkelijkheid, Hij kan ook spreken over de hemelse werkelijkheid, 
door te getuigen van wat Hij gezien en gehoord heeft. 

Een verdere uitleg hiervan vinden we in de verzen 31-36: 

„Wie van boven komt is boven allen, wie uit de aarde is behoort aan de 
aarde en spreekt van de aarde 7. Die uit de hemel komt is boven allen; 


6 Dat we in 21-36 een onmiddellijke commentaar hebben op het gesprek van 
Nikodemus is duidelijk uit de inhoud, ook als men niets voelt voor de aantrekkelijke 
hypothese van R. Schnackenburg, die hij verdedigde in ZNtW 49 (1958), 88-99. S. 
meent nl. dat 3, 31-36 en 3, 13-21 oorspronkelijk een homilie vormden van de evan- 
gelist, die door de eindredacteur van het evangelie in twee stukken is gesplitst en 
toen in omgekeerde volgorde toegevoegd. 

7 Er staat letterlijk „wie uit de aarde is, is uit de aarde en spreekt uit de aarde”. 
Spreken „uit de aarde” zou in het nederlands te gemakkelijk locaal verstaan worden. 
Het eerste gedeelte is geen tautologie maar betekent, dat iemand, die uit de aarde 
ontstaan is een „uit-de-aard-se” is, d.w.z. gedetermineerd door zijn oorsprong. 
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wat hij gezien en gehoord heeft, daarvan getuigt hij, en niemand neemt 
zijn getuigenis aan. Wie zijn getuigenis aanvaardt, heeft bezegeld dat 
God waarachtig is, want hij die God heeft gezonden spreekt de woorden 
van God; want Hij heeft de Geest zonder maat. De Vader bemint de 
Zoon en heeft Hem alles in handen gegeven. Wie in de Zoon gelooft 
heeft het eeuwige leven; maar wie niet in de Zoon gelooft zal het leven 
niet zien, maar Gods gramschap blijft op hem.” 

Zoals dikwijls plaatst Johannes de twee aspecten van de werkelijkheid, die 
open staan voor het gelovig denken, tegenover elkaar: het hemelse en het 
aardse. Wie tot de aardse werkelijkheid behoort spreekt uitsluitend vanuit 
deze realiteit. Zijn woorden kunnen er niet boven uit stijgen. Bedoelt Johan- 
nes hiermee de mens (Adam, aardman) in het algemeen, of misschien de 
satan 8 en de dwaalleraren waarvan deze zich bedient (vgl. 1Joh 4,1-6)? Dat 
is voor het ogenblik niet van overwegend belang. Het gaat hem hier in de 
eerste plaats om de tegenpool van dit aardse spreken, het woord van Jezus 
zoals de lezer van het evangelie onmiddellijk doorziet ondanks de verhullen- 
de en ontwijkende manier van spreken. Jezus’ woorden hebben een andere 


oorsprong dan de aarde. Ze komen uit de hemel, waaruit Jezus zelf afkomstig 


is. Hij getuigt van de hemelse werkelijkheid. En zijn getuigenis is gebaseerd 
op wat Hij zelf gehoord en gezien heeft. 

Dit is een gebeurtenis van het grootste belang. Want tussen de hemel en 
de aarde bevindt zich a.h.w. een ijzeren gordijn of een volstrekt vacuum. 
Want de aarde bevindt zich in de macht van de duivel, en haar bewoners 
klampen zich vast aan de zonde. Daarom is de aarde „de wereld” geworden, 
omdat zij van God is afgewend zoals de achterkant van de maan blijft af- 
gewend van ons. Een doorbraak van beneden naar boven is niet mogelijk. 
„Niemand is opgeklommen ten hemel dan hij die uit de hemel is neerge- 
daald, de Mensenzoon die in de hemel ís.” (3,13). Daarom kan niemand 
het Koninkrijk Gods aanschouwen of binnengaan, tenzij hij opnieuw gebo- 
ren wordt uit water en Geest (3,3.6). Johannes denkt in tegenstellingen. 
Daarom staan hemel en aarde diametraal tegenover elkaar, vooral wanneer de 
aarde tot wereld verworden is. „Wat geboren is uit vlees is vlees; en wat ge- 
boren is uit de Geest is geest” (3,6). De hemelse en de aardse dingen zijn 
voor de evangelist als twee evenwijdige lijnen, die elkaar nooit raken, hoe 
ver ze ook doorlopen, en hoe rakelings dicht ze misschien naast elkaar liggen, 
Maar de twee evenwijdige lijnen worden gekruist door een schuine lijn, die 
beide doorsnijdt en ze als de ladder van Jakob (1,51) verbindt: „Zo lief 
heeft God de wereld gehad, dat Hij zijn eniggeboren Zoon heeft gegeven, 
opdat allen die in Hem geloven niet verloren zouden gaan, maar het eeuwig 


8 De tegenstelling hemel-aarde, Jezus-wereld gaat immers ten slotte terug op de 
tegenstelling God (waarheid) - satan (leugen); zie vooral 8, 37-47. 
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leven zouden hebben. God heeft zijn Zoon in de wereld gezonden, niet om 
de wereld te oordelen, maar opdat de wereld door Hem zou worden gered.” 
(3,16-17). Zo kan op de aarde een woord klinken uit de hemel, een getui- 
genis dat aan de wereld bekend maakt wat zij zelf niet kan zien of horen. 
Dit thema is reeds ingezet in de proloog: „Niemand heeft God ooit gezien ; 
God zelf, de eengeboren Zoon, die in de schoot des Vaders is, heeft Hem 
verkondigd” (1,18). 

Er is slechts één punt waar de schuine lijn kontakt maakt met de onderste. 
Waar het getuigenis weerklinkt vraagt het om geloof. Het aangenomen ge- 
tuigenis is het raakpunt tussen hemel en aarde, tussen licht en duisternis 
(1,9-13). Daarom zal slechts wie in de Zoon gelooft het eeuwig leven heb- 
ben. Hij is ook niet meer onderworpen aan het oordeel, daar hij reeds vrij- 
spraak gekregen heeft. Wie zich integendeel afsluit in ongeloof, blijft in de 
duisternis en is door het feit zelf reeds veroordeeld. 

Hij die het getuigenis aanneemt, bevestigt daardoor dat de getuige de 
waarheid spreekt. Daardoor bevestigt hij in dit geval tevens de waarachtig- 
heid van Gods woord. Want al spreekt Jezus van wat Hij zelf gezien en ge- 
hoord heeft, zijn woorden zijn volkomen gedragen door wat Hij van de 
Vader gehoord heeft (17,8). Ja, Hij ís het Woord van de Vader zelf (1, 
1.14). En wel in alle volheid. Want dat God aan Jezus de Geest geeft zon- 
der maat, betekent dat er geen grenzen gesteld zijn aan Gods zelfopenbaring 
in Jezus. Daarom staat er ook, dat de Vader aan de Zoon alles in handen 
heeft gegeven (3,35). Misschien moeten wij verder gaan. De gelovige be- 
vestigt niet slechts Gods waarachtigheid, maar ten dele maakt hij juist door 
zijn geloof Gods woord tot werkelijkheid. Want dat God de wereld liefheeft 
en door zijn Zoon het eeuwige leven geeft, wordt volledig pas werkelijkheid 
wanneer en waar het getuigenis van Jezus wordt aangenomen. 

Dit brengt ons ook op het spoor van de eigenlijke inhoud van Jezus’ getui- 
genis. Want wij vernemen wel dat Hij getuigt van wat Hij weet, van wat Hij 
gezien en gehoord heeft, maar nergens staat uitdrukkelijk wat dat dan wel is. 
We kunnen daarom moeilijk concreet en duidelijk zijn. Maar men kan toch 
minstens zeggen: Hij getuigt in de eerste plaats van de hemelse werkelijk- 
heid en vervolgens getuigt Hij over de wereld en over ons. Maar in laatste 
instantie handelt het getuigenis over Jezus zelf. Want in Hein alleen wordt 
de hemelse werkelijkheid voor ons verstaanbaar. Door Hem alleen ook wordt 
ze voor ons toegankelijk. 


Juist omdat Jezus ten slotte getuigt van zichzelf, wordt de vraag acuut naar 
een garantie van de waarachtigheid van het getuigenis. Hoe kan iemand, 
die over zichzelf getuigt, zijn woorden aannemelijk en geloofwaardig maken ? 
Alleen door een beroep op anderen. 
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„Indien ik getuig van mijzelf, is mijn getuigenis niet waar. Er is een an- 
der, die van mij getuigt, en ik weet dat het getuigenis dat hij van mij 
aflegt waar is. Gij hebt (gezanten) naar Johannes gezonden en hij heeft 
getuigenis afgelegd van de waarheid (ik aanvaard het getuigenis van een 
mens wel niet, maar ik zeg dit opdat gij moogt worden gered). Hij was 
een brandende en lichtende lamp en gij hebt u een tijdlang in zijn licht 
willen verheugen. 

Maar ik heb een getuigenis van groter gewicht dan dat van Johannes. 
Want de werken die de Vader mij te volbrengen gaf, en dat zijn juist 
de werken die ik verricht, getuigen van mij, dat de Vader mij gezon- 
den heeft. 

En de Vader, die mij gezonden heeft, die heeft getuigenis afgelegd over 
mij. Gij hebt zijn stem nooit gehoord, noch zijn gedaante gezien. En 
zijn woord hebt gij niet blijvend in u, want die Hij gezonden heeft 
gelooft gij niet. 

Gij onderzoekt de Schriften, want gij meent daarin het eeuwige leven te 
hebben. Zij zijn het, die van mij getuigen. En toch wilt gij niet tot mij 
komen om het leven te hebben’ (5,31-40). 

Op principiële gronden ontkent Jezus, dat er een mogelijkheid is om zijn 
getuigenis voor de wereld aannemelijk te maken. Wanneer immers getuigen 
voldoen aan de normen die gesteld worden dan is het noodzakelijk een 
„aards getuigenis en heeft het eigenlijk geen betrekking meer op datgene 
waarvan Jezus getuigt. Daarom kan Jezus een getuigenis van mensen niet 
aannemen, omdat dit noodzakelijk te kort schiet, Hem niet wezenlijk raakt. 
Maar van de andere kant kan Hij ook geen getuigenis afleggen over zichzelf, 
dat voldoet aan de redelijke eisen van het gezond verstand. 

Zodoende schijnt er een impasse te ontstaan, En men zou kunnen denken, 
dat de wereld niet kan worden veroordeeld om haar ongeloof. Zo ligt de 
zaak echter niet. Want op het menselijk vlak zijn er aanwijzingen, dat Jezus’ 
getuigenis over zichzelf niets dan de waarheid is. Deze aanwijzingen zijn 
drievoudig, en dus overvloedig, en Jezus brengt ze naar voren omdat zijn 
komst niet de veroordeling van de mens beoogt maar zijn redding (5,34; 
3,17; 12,27). Hij laat zelfs toe, dat een mens over Hem getuigt, nl. de Do- 
per ® (1,19-34), maar de meerderheid neemt dit getuigenis niet aan (zie de 
uitzondering in 10,41-42). Een tweede aanwijzing voor Jezus’ waarachtig- 
heid is gelegen in de „werken” die Jezus verricht in opdracht van zijn Vader 
(zie ook 4,34). En Hij kan dan ook elders met klem zeggen: „Wanneer ik 


9 Het „zich verheugen in het licht” is niet hetzelfde als het aannemen van Johan- 
nes’ getuigenis. Men meende nl, dat de Doper zelf het licht was, in plaats van de 
lamp. Zie ook 1,8. 
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de werken van mijn Vader niet doe, gelooft mij dan niet; maar doe ík ze 
wel, gelooft dan de werken, ook al zoudt ge mij niet geloven; dan zoudt 
gij erkennen, dat de Vader in mij is en ik in de Vader ben” (10,37-38; zie 
ook 14,10-12). Maar ook deze werken, in de eerste plaats van belang omdat 
ze een zelfopenbaring van Jezus zijn, brengen de wereld niet tot het geloof 
(10,25). De derde bevestiging van Jezus’ getuigenis is de Schrift. De joden 
zien hierin het woord van God en onderzoeken haar naarstig, omdat ze er 
van overtuigd zijn, hierin het eeuwige leven te vinden, Vergeefs, want ze 
verstaan haar niet (v. 46.47). 

Ten slotte is het trouwens de Vader zelf, die door deze drie spreekbuizen 
getuigenis aflegt van zijn Zoon. Want Hij is het, die Johannes gezonden 
heeft om te getuigen (1,6-7). Hij is het ook, die Jezus de werken die Hij 
doet te verrichten geeft en die, wanneer Jezus zich openbaart, ook zichzelf 
bekend maakt in zijn liefde voor de wereld. Ten slotte is Hij het eveneens, 
die spreekt in de Schrift (v. 37-38). Maar de mens moet zich openstellen 
voor zijn woord en getuigenis. Hij moet bereid zijn het onverwachte en 
onmogelijke te aanvaarden, dat de gestandariseerde schema's van zijn denk- 
en levenswijze doorbreekt. Eerst dan kan men doordringen tot de eigenlijke 
waarde van de boodschap van de Doper, de boodschap van Jezus’ werken en 
de boodschap van de Schrift. Eerst dan hoort men hierin het woord van de 
Vader over zijn Zoon en is men in staat, Jezus’ eigen getuigenis over zichzelf 
en de Vader te verstaan. Dit minimum aan openheid wil de wereld niet 
opbrengen: „Gij wilt niet tot mij komen om het leven te hebben” (5,39). 
De wereld, waarvoor Jezus zijn getuigenis aflegt, heeft haar vonnis reeds 
gereed en is verstard in haar afwijzing en wordt daarom zelf prijsgegeven 
aan de veroordeling: „Ik ken u: gij hebt de liefde Gods niet in u” (5,42). 


Jezus legt geen getuigenis af over zichzelf op een menselijk niveau. Hij zoekt 
nl. niet zijn eigen gelijk (5,41-44; 7,18; 8,50), maar treedt voor de wereld 
alleen op als verkondiger van Gods liefde, die in Hem zelf gestalte heeft 
gekregen. En in deze zin getuigt Hij wel degelijk: 
„En opnieuw sprak Jezus tot hen en zei: Ik ben het licht der wereld. 
Wie mij volgt zal nooit in het donker lopen, maar het levenslicht 
hebben. 
Maar de farizeeën zeiden tot Hem: Gij getuigt van uzelf, uw getuigenis 
is niet waar. Jezus antwoordde en zei hun: 
Ook al getuig ik van mijzelf, toch is mijn getuigenis waar, want ik weet 
vanwaar ík gekomen ben en waar ik heenga; maar gij weet niet van- 
waar ik kom of waar ik heen ga. Gij oordeelt naar het vlees. Ik oordeel 
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niemand '0, en indien ik al oordeel dan is mijn oordeel waarachtig. Want 
ik ben niet alleen, maar ik en die mij gezonden heeft. Welnu, in uw wet 
staat geschreven, dat het getuigenis van twee mensen waar is. Ik ben het, 
die van mijzelf getuig en ook de Vader, die mij gezonden heeft getuigt 
van mij. 

Ze zeiden Hem dan: Waar is uw Vader? Jezus antwoordde: 

Noch mij noch mijn Vader kent gij; indien gij mij zoudt kennen, zoudt 
gij ook mijn Vader kennen” (8,12-19). 

Als Jezus geen getuigenis over zichzelf kan afleggen, dat hem op mense- 
lijke wijze legitimeert, omdat zo’n getuigenis waardeloos zou zijn, toch moet 
Hij, zij het op een ander vlak en met een ander doel, van zichzelf getuigen. 
Want in de Doper, de werken en de Schrift getuigt de Vader van zijn Zoon. 
Maar „al wat deze doet, doet de Zoon eveneens” (5,19). Ook getuigen. En 
al zijn de Vader en de Zoon één (8,19.39; 10,30; 17,11.21-22), toch zijn 
ze getweeën, ja voor Jezus’ vijandige toehoorders zijn ze uitsluitend twee en 
niet één. Daarom kan zelfs voor dit getuigenis, dat helemaal niet aan mense- 
lijke normen beantwoordt, de juridische voorwaarde opgaan, gesteld in 
Deut. 9,51. 

De eenheid en de tweeheid vinden hun bron in het feit, dat Jezus van de 
Vader afkomstig is en weer naar de Vader terugkeert. Dit is de inhoud en de 
grond van het getuigenis. En juist dit ontgaat volkomen aan de wereld, die 
van Jezus én van de Vader is afgekeerd. Omdat Hij van de Vader komt, 
heeft Hij daar gezien en gehoord, zodat Hij waarlijk een ooggetuige is en het 
woord van de Vader zelf vertolkt. Daarom is Jezus’ getuigenis op een veel 
intenser wijze dat van de Vader dan de getuigenissen van de Doper, de wer- 
ken en de Schrift. In Jezus’ woord gaat dat van God schuil, In de mate 
waarin zijn woord werkelijk Gods woord is, zijn zij één. In de mate waarin 
het schuil gaat in het mensenwoord van Gods „zendeling” zijn zij twee en 
wordt aan de voorwaarde van de joodse rechtspraak voldaan. Maar dit blijft 
verborgen zo lang men oordeelt naar het vlees, d.í. aan Jezus’ getuigenis 
over de hele lijn menselijke maatstaven aanlegt. 

Jezus’ getuigenis kan echter niet blijven doorklinken. Wanneer de wereld 
haar vonnis heeft uitgesproken en de Heer (in schijn) het proces verloren 
heeft en wordt terechtgesteld, verstomt zijn getuigenis. Echter niet geheel. 
Het vindt op een andere wijze voortgang. 

„Wanneer de Helper 't komt, die ik u van de Vader zal zenden, de 


10 We hebben hier dezelfde spanning als bij het getuigen van Jezus. Hij oordeelt 
niet en oordeelt wel, getuigt niet van zichzelf en getuigt wel. 

11 Hoe aantrekkelijk de vertaling „advocaat” hier ook is, de gevallen waarin de 
klassieke literatuur paraklètos gebruikt als juridische term zijn zo sterk in de min- 
derheid tegenover de andere, dat we het „helper van de meeste vertalingen overnemen. 
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Geest der waarheid die van de Vader uitgaat, zal deze van mij getuigen. 
En ook gij moet getuigen, want gij zijt van het begin af bij mij geweest” 
(15,26-27). 

Jezus staat hier niet meer voor het wereldtribunaal, waar Hij zijn getuige- 
nis aflegt. De woorden zijn gericht tot zijn leerlingen, degenen die het ge- 
tuigenis aanvaard hebben en in Hem geloven. En zij handelen over de tijd 
na Jezus’ heengaan. Hij bereidt de zijnen er op voor, dat de wereld tegenover 
hen geen andere houding zal aannemen dan tegenover Hemzelf. Ze zal hen 
haten (15,18-16,4). En het proces wordt voortgezet. De voorstelling wordt 
geprolongeerd in steeds herhaalde reprises. Alleen telkens met andere spe- 
lers, die echter dezelfde rollen vertolken. Zoals eens Jezus terechtstond voor 
het wereldhof staan daar nu zijn leerlingen. En zij zetten voor de wereld het 
getuigenis voort. Want Jezus zelf is er niet meer. Hij heeft echter een advo- 
caat gezonden, de Geest der waarheid, die op een zelfde directe wijze getuige 
is van de hemelse werkelijkheid als de Heer zelf (v. 13-15). En zoals eerst 
Jezus de wereld vonniste door zijn aanwezigheid en zijn werken, zo vonnist 
nu de Geest de wereld (v. 8-11) en brengt de Geest het eeuwige leven aan hen 
die geloven in Jezus (v. 10; 3,3-10; 6,63; 7,37-39). De Geest is de nieuwe 
getuige, die na Jezus’ heengaan optreedt als zijn zaakgelastigde in het proces. 
Alleen: het werken van de Geest is onzichtbaar (3,8). Het moet voor het 
wereldforum een zichtbare gestalte krijgen. Welke deze gestalte is wordt niet 
in het midden gelaten. Hij werkt door de leerlingen, die in hun woord 
getuigen van Jezus. Ze getuigen over Hem en ook door Hem, omdat de 
Geest van Jezus in hen werkzaam is. Zo spreken zij het woord van Jezus, 
dat — zoals de lezer van het evangelie reeds lang weet — geen ander woord 
is dan dat van de Vader. Juist daarom worden ook zij voor tribunalen ge- 
sleept en gedood (16,2), en zet men de pogingen voort de mond der getui- 
‚_gen voorgoed te snoeren. En weer zal het de schijn hebben van een overwin- 
| ning der wereld, en weer bedriegt de schijn. 

„Al wat uit God geboren is overwint de wereld. En dit is de overwin- 
ning die de wereld overwonnen heeft: ons geloof. Wie is het, die de 
wereld overwint, dan hij die gelooft, dat Jezus de Zoon van God is? Hij 
is gekomen door water en bloed, Jezus Christus. Niet slechts door het 
water alleen, maar door het water en het bloed. En de Geest is het, die 
getuigt, omdat de Geest de waarheid is. Daarom zijn er drie die getuigen : 
de Geest en het water en het bloed, en deze drie zijn er met één enkel 
doel” (1Joh. 5,4-8). 

Toen Jezus in het proces ten onder ging door de doodstraf, bleek het in 
werkelijkheid geen ondergang maar een opgang. De verheffing op het kruis 
was zijn verheerlijking en zijn terugkeer naar boven, naar de Vader. Hier- 
door werd Hij „het lam Gods dat de zonden der wereld wegneemt’’ (1,29). 
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Want alleen geslacht mocht het lam de heerlijkheid ingaan, omdat het pas 
na geslacht te zijn zijn vlees beschikbaar kon stellen, dat aan de wereld het 
leven zou geven (6,52-58). Aan dit slachten herinnert Johannes door te 
spreken over het water en het bloed, die in eerste instantie doelen op Jezus’ 
doop en kruisdood (v. 6). Maar in tweede instantie herinneren ze aan de 
sacramenten van doopsel (3) en eucharistie (6). En zo voegt Johannes 
doopsel en eucharistie met de Geest samen en krijgt zo een nieuwe trits van 
getuigen. Hoe getuigen deze twee sacramenten? Zijn zij een getuigenis voor 
de christen? Vermoedelijk niet. Want het getuigenis richt zich bij Johannes 
steeds tot de buitenstaanders. Hebben ze dan de niet-christenen, de wereld, 
iets te zeggen? Niet rechtstreeks 12, Maar evenals dat van de Geest krijgt 
hun getuigenis gestalte in de woorden en daden der christenen. Want juist 
in deze sacramenten gewordt hun de Geest. Is het doopsel immers geen her- 
geboorte uit water én Geest? En is het merkwaardige van Jezus’ vlees niet, 
dat Hij juist hiervan kan zeggen: „Het is de Geest die leven brengt, het 
vlees brengt daartoe niets bij” (6,63)? Als de Geest spreekt door de chris- 
ten, die voor het gerecht gesleept is, of van Jezus getuigt door zijn broeder- 
liefde (13,35), is dat omdat de christen in het doopsel de Geest heeft ont- 
vangen en door het eten van Jezus’ vlees blijvend de Geest in zich heeft. 
Natuurlijk, „de Geest waait waar Hij wil’ (3,8). Maar Jezus wil dat dit 
normaal het geval is door de sacramenten van doopsel en eucharistie. Zo 
getuigen de Geest, het water en het bloed omdat zij de gelovige tot ge- 
tuige maken 18, 

Ook de overwinning van de Heer over de wereld en zijn vorst (16,33; 
12,31) is een telkens terugkerende gebeurtenis. Hij wordt nog dagelijks ver- 
slagen (zie ook 1Joh. 4,4). Want „wie in de Zoon van God gelooft heeft 
de getuigenis in zich... En dit is de getuigenis: God heeft ons het eeuwig 
leven geschonken, en dat leven is in zijn Zoon. Wie de Zoon heeft, heeft 
het leven; wie de Zoon van God niet heeft, heeft ook het leven niet’ (1Joh. 
5,10-11). En de wereld, die het doodvonnis van Jezus en zijn getuigen heeft 
uitgevoerd? Zij is zelf prijsgegeven aan de dood (8,21.24), zoals de vaderen, 
die in de woestijn het manna aten (6,49.58). 


12 Men denke aan de verhullende wijze, waarop Joh. in hoofdstuk 6 de eucharistie 
ter sprake brengt. Voor buitenstaanders moet dit volkomen onbegrijpelijk geweest zijn. 
Hoewel de terminologie zo materieel-realistisch is, dat men zich nauwelijks erover 
kan verbazen, dat de christenen later van sacraal kannibalisme verdacht werden, blijft 
het mysterie van de eucharistie voor de niet-ingewijde volledig verborgen. Dat van 
doopsel en eucharistie als zodanig een getuigenis zou uitgaan lijkt dan ook onwaar- 
schijnlijk. 

138 Op de meningsverschillen omtrent de interpretatie van deze moeilijke tekst kun- 
nen we hier natuurlijk niet ingaan. Het volstaat, wanneer de lezer weet, dat onze in- 
terpretatie zeker niet algemeen wordt aangenomen en zonder twijfel aanvechtbaar is. 
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In al de teksten, die we tot nu toe samen gelezen hebben, werd Jezus merk- 
waardigerwijze nooit met evenveel woorden getuige genoemd. Slechts twee- 
maal in heel het Nieuwe Testament wordt Hij met deze naam aangeduid, 
n.l. in het boek der Openbaring (dat zo al niet van Johannes dan toch van 
een zijner leerlingen is). In 1,5 wenst de schrijver zijn lezers vrede van 
„Jezus Christus, de trouwe getuige, de eerstgeborene der doden en de op- 
perste koning der aarde’. Dat Jezus niet slechts „getuige maar ook „irouw” 
genoemd wordt valt op. Vooral omdat Hij ook in 3,14 met dezelfde nadruk 
wordt getypeerd als ‚de trouwe en waarachtige getuige’. Jezus is overigens 
niet de enige, die zo genoemd wordt. In 2,13 is nl. sprake van „Antipas 
mijn trouwe getuige, die gedood werd bij u waar de satan woont” #, Antipas 
wordt blijkbaar „ttrouw’’ genoemd, omdat hij zijn getuigenis bezegeld heeft 
met de dood. Moeten wij hieraan ook denken bij Jezus, als Hij de „trouwe 
getuige” heet? Is Hij hier afgeschilderd ais het prototype van hen, „die ge- 
slacht zijn om Gods woord en om het getuigenis, dat ze hadden beleden” 
(6,9) ? Waarschijnlijk wel. Immers als de schrijver het visioen schildert, 
waarin hij Jezus ten oordeel zag komen op een wit paard, noemt híj Jezus 
daar niet alleen „de trouwe en waarachtige’ maar geeft hij ook deze be- 
schrijving: „Hij was omhangen met een kleed gedrenkt in bloed. Zijn naam 
wordt geheten 'Het Woord van God’.” (19,11-13). Niet alleen in de grote 
christenvervolgingen heeft men geprobeerd, het getuigenis in bloed te smo- 
ren. Het Woord Gods zelf is met bloed besmeurd. Maar dit bloed geeft niet 
alleen nieuwe kracht aan het getuigenis maar is ook het bloed, dat het leven 
geeft, dat de zonden der wereld wegneemt. Het is het bloed van het Lam, 
waarin „zij, die uit de grote verdrukking gekomen zijn, hun kleren hebben 
schoon gewassen”. 

Zo is in deze theologische visie Jezus niet slechts Gods kroongetuige, 
maar ook de protomartyr, de eerste bloedgetuige 15, 


14 Nl. in Pergamon. 

15 In dít verband kan men zich afvragen, of wellicht de voorstelling van het vierde 
Evangelie, dat Jezus als een aangeklaagde voor de wereld staat en daar getuigenis 
aflegt, samenhangt met de processen tegen de christenen. Maar, een vraag stellen is 
niet hetzelfde als haar beantwoorden. 
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De H. Geest, de onzichtbare 
maar altijd aanwezige Christusgetuige 


DOOR PRS GIEDRIUERIS PR: 


Wie de morele en religieuze mentaliteit van de heidense havenstad Corinthe 
in de eerste eeuw enigszins kent, zal dadelijk instemmen met Paulus, waar 
hij in zijn eerste brief aan de christenen van die stad schrijft dat hun toetre- 
den tot het christendom geen vanzelfsprekende zaak is geweest. Door gans 
hun opvoeding en milieu werden ze immers als het ware blindelings naar de 
afgoden gedreven. Vóór ze christenen werden is er heel wat moeten gebeu- 
ten. Een totale „herscholing” diende plaats te grijpen. Daarvoor heeft de 
Geest van God zelf gezorgd. Pas dan is het mogelijk geworden met hart en 
ziel te zeggen: „Jezus is de Heer !’. Zo alleen krijgt men oog voor de wer- 
kelijkheid van de verrezen Heer en voor het heil, dat Hij bewerkt. En wie nu 
nog zou uitroepen „Vervloekt zij die Jezus’, zou meteen het klare bewijs 
leveren dat hij de Geest van God niet bezit (cfr. 1Cor. 12,1-3). 

Maar die Corinthiërs moesten dan ook van ver komen! Wij nemen ook 
graag aan dat voor de bekering van een doorwinterd zondaar een half mira- 
kel nodig is. Menselijke krachten schieten hier gauw tekort en we vinden het 
dan ook vanzelfsprekend dit gebeuren te verhopen van de genade van de 
H. Geest. De zaak moet immers grondig anders worden aangepakt. Maar 
voor wat mensen betreft, die met kerk en religieuze praktijk vergroeid zijn, 
liggen onze perspectieven anders. Die, en wij zelf natuurlijk, zijn thuis in het 
christendom en vinden er wel hun weg. 


Nu zou men toch wel moeten vermoeden dat dit laatste op de eerste plaats 
waar moet geweest zijn voor de mannen, die in enkele jaren intiem samenzijn 
met Jezus zijn vrienden (Jo. 15,14-15) waren geworden, omdat Hij hun 
alles had bekend gemaakt, wat Hij bij zijn Vader had vernomen. Men zou 
verwachten dat zij zich even spontaan aan de plannen van de Vader in Jezus 
zouden gewonnen geven als de Corinthiërs blindelings naar de afgoden ge- 
dreven werden. In hun geval schijnt de getuigenis van de Geest wel over- 
bodig. Met des te meer verbazing stelt men dan ook vast bij het lezen van de 
afscheidsreden van Jezus, in het evangelie volgens Joannes, dat het er niet 
zo is aan toegegaan. Deze mannen, die in heel hun wezen geboeid waren 
geworden door de persoonlijkheid van de Heer, en die heel hun toekomst op 
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Hem hadden afgestemd, blijven in het ultieme uur hopeloos vragen naast de 
kwestie stellen. Ze hebben nog altijd ergens in hun achterhoofd de idee be- 
waard van een koninkrijk, dat Jezus nu ter zijner en ter hunner eer wel gauw 
zal gaan oprichten. Jezus bestond voor de Vader, de Vader was zijn Leven, 
en stelt me daar toch een van de leerlingen, na jaren samenzijn met Hem, 
niet de vraag om nu eindelijk eens de Vader te mogen zien? (Jo. 14,8). 
Geen enkele van hen is bekwaam om een zinvolle vraag te stellen (Jo. 16,5). 
En hoe scherper Jezus op de kern van de situatie ingaat, hoe minder zij ervan 
begrijpen: Wat bedoelt Hij toch (Jo. 16,18), vragen zij zich ten slotte af. 
Hun menselijke sympathie en goedwillendheid blijken hier deerlijk tekort te 
schieten. En Jezus kan vermoeden hoe ze helemaal uit hun evenwicht zullen 
gebracht worden door de nabije pijnlijke gebeurtenissen. Zo waar is het dat 
niemand tot de Vader komt, als de Vader zelf hem niet aantrekt (Jo, 6,44). 
Onze wegen zijn immers niet de wegen van God. En op de zijne lopen we 
hopeloos verloren, als Hijzelf er ons niet wegwijs maakt. Wij hebben geen 
vermoeden van wat er op goddelijk niveau leeft. Onze perspectieven zijn 
anders getekend. Hoogstens brengen we het tot een ontroerde menselijke 
belangstelling voor de Boodschap van Jezus; tot bewondering voor zijn boei- 
ende persoonlijkheid. Zijn dood moet dan wel uitzichtloos zijn. Of misschien 
het heldhaftig einde van iemand, die recht door zee ging en er de prijs voor 
betaalde. Eeuwen na de feiten is het ontstellende van deze feiten afgezwakt 
en bewegen we ons gemakkelijker in het systeem van een godsdienst, die, alles 
samengenomen, een houvast biedt voor het leven. En ondertussen leveren we 
het klare bewijs dat men geen burger van het Corinthe van de eerste eeuw 
moet zijn om zonder de Geest van God hopeloos naast de kwestie te zijn, 
ook al zijn we er dan op een deftiger wijze naast dan de doorsnee-heiden 
van die en onze tijd. 


Onze kans en onze opgave bestaan er dan ook in de heilswerkelijkheid van 
het leven en de boodschap van Jezus te verstaan en er vertrouwvol in te 
gaan. Achter de menselijke verschijningsvorm van Jezus moeten we Gods 
plan leren vatten. Vanuit ons standpunt is het een hopeloze opgave. Maar 
Jezus geeft ons zijn Getuige, de Geest van Waarheid, die ons wegwijs zal 
maken. Dat tracht Jezus zijn apostelen te doen begrijpen op het ogenblik 
dat zijn leven een beslissende fase ingaat. De Geest is immers volkomen thuis 
in Gods boeiend inwendig leven. Nu dit Leven in de persoon van het Mens- 
geworden Woord in volle heilswerkelijkheid naar buiten uitbreekt, komt de 
Geest dan ook getuigenis afleggen in het hart van degenen, voor wier ogen 
zich dit heil ontplooit. Hij verblijft (Jo. 14,17) in de apostelen. Hij is zin- 
gevend getuige en grond van hun christelijk bestaan. Hij maakt de situa- 
tie klaar. 
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Het meest prangend probleem 


Vooreerst zal de Geest het meest prangende probleem, dat zich voor de leer- 
lingen stelde, de dood van Jezus, ongedaan maken. Menen dat de veroorde- 
ling der mensen door de voltrekking van het vonnis succes gaat hebben, is 
louter kortzichtigheid. De menselijke pleitbezorgers en rechters spelen hun 
spelletje: ze organiseren „hun” proces. Maar de Geest, de Pleitbezorger (Pa- 
racleet), voert het proces in zijn volle draagwijdte, en dan blijkt hoe het 
proces van Pilatus mensenwerk is, kinderspel, en tevens een schromelijke en 
misdadige vergissing. De Geest laat de zaken zien zoals ze zijn. Scherp tekent 
Hij schuld en onschuld, en zijn vonnis, dat het requisitorium afsluit, is het 
echte. „Hij brengt de wereld tot inzicht van zonde, gerechtigheid en vonnis. 
Van zonde: omdat de wereld Mij niet geloofd heeft. Van gerechtigheid: 
omdat Ik naar de Vader heenga en gij Mij miet meer zien zult. Van vonnis: 
omdat de vorst van deze wereld meteen veroordeeld is” (Jo. 16,8-11). De 
wereld meende succesvol een vonnis te hebben voltrokken: de Geest laat 
echter blijken hoe deze veroordeling een zelfveroordeling was; want het ont- 
hutsend gebrek van de wereld aan geloof in het Woord betekent als diepste 
inhoud van dit gebeuren haar eigen veroordeling. De wereld had ook de 
zoete illusie Jezus uit de weg te hebben geruimd. Zij meende dat Hij nu 
„weg was. Maar Jezus is niet „weg, Hij is „heengegaan’’: het was een 
zinvol weggaan, naar de Vader toe. Zo blijkt hoe de getuigenis van Jezus 
waar was en wat haar draagwijdte is geweest: openbaring van de Vader. Dit 
is het zinvol aspect van het heengaan van Jezus door de dood; de Geest, de 
Kroongetuige, werpt er het volle licht op. Nu de Geest getuigt van het heer- 
lijk samenzijn van Jezus bij de Vader, kan men zich niet langer meer blind 
staren op de dood van Jezus, het schijnbare succes van de wereld. 

Laten wij ons in ons leven en onze prediking wel voldoende overtuigen door 
de Pleitbezorger en Kroongetuige, die tevens het juiste proces voert? Gun- 
nen we de wereld in haar veroordeling van Jezus niet een zeker succes? Al 
ware het maar door de heerlijke overwinning van Jezus dood te zwijgen en 
ze op het achterplan van onze „ontroerende” lijdensmeditaties te schuiven. 
Of door de overwinning van Jezus op menselijk plan te situeren als een 
heroïsch ondergaan van zijn lot, waardoor Hij een toonbeeld van heldhaf- 
tigheid wordt voor zware omstandigheden. Bespelen we niet te overvloedig 
de snaar van de compassie voor het droevige lot van Jezus? In al deze geval 
len is onze eenzijdigheid een erkennen van het succes van het werelds proces. 
Dan gaan we achteloos voorbij aan de getuigenis van de Geest over het heer- 
lijk Heengaan van Jezus. En toch is het enkel het proces van de Geest, dat het 
echte perspectief van de gebeurtenissen tekent door de glorievolle triomf van 


Jezus te ontsluieren. 
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Inzicht in de dynamiek van een boodschap 


Nadat het getuigenis van de Geest de fundamentele moeilijkheid heeft recht- 
gezet door ze als ultieme overwinning te laten kennen, moeten ook heel het 
aards optreden van Jezus en zijn leer in hun eigenlijke betekenis belicht wor- 
den. Ook hiervoor treedt de Geest als Kroongetuige op. In de afgelopen 
jaren had Jezus de apostelen over vele dingen onderhouden, Maar Hij sprak 
uit een zo andere wereld en zij waren zo menselijk ingesteld dat het hun 
over het hoofd was gegaan. Tot bij het laatste samenzijn toe, waar Jezus 
ongedwongen zijn hart uitsprak, hadden zij zich mensen zonder begrip ge- 
toond. Jezus had hun nog veel andere dingen te zeggen (Jo 16,12), maar 
Hij voelde aan dat zij deze niet zouden kunnen verwerken. Eens dat Jezus 
zou zijn heengegaan, en niet meer in zijn aardse verschijningsvorm tussen de 
leerlingen zou verblijven, moest de Geest van Waarheid op dit alles een licht 
werpen. Daarvoor is Hij immers de Geest van de existentiële Waarheid. In 
de huidige situatie zien de leerlingen slechts moeizaam de fundamentele wer- 
kelijkheid van Jezus. Het is daarom goed dat Hij heengaat (cfr. Jo. 16,6-7). 
Het moet hun zelfs als een vreugdevolle gebeurtenis voorkomen. Want als 
de Helper komt, die Jezus van bij de Vader zal zenden, de Geest van Waar- 
heid, die van de Vader uitgaat, dan zal deze van Jezus getuigen. Al de din- 
gen, die de leerlingen van de aanvang samen met Jezus beleefd hebben, 
worden dan opgeklaard, zodat ook zij getuigen van Hem kunnen zijn (cfr. 
Jo. 15,26-27). Dan gaat blijken hoe de woorden van Jezus inderdaad geest en 
leven zijn. Want de Geest spreekt niet uit zichzelf, maar Hij is thuis in 
God en spreekt alles wat Hij daar verneemt en tevens van Jezus ontvangt 
(Jo. 16,13-15). 

En weer kunnen we ons afvragen of we de woorden van Jezus niet tot 
goed-inslaande spreuken hebben gemaakt van Iemand, die het goed kon zeg- 
gen, en ons interessant illustratiemateriaal aan de hand deed om onze eigen 
wijsheden aan de man te brengen. We hanteren de schriftteksten gemakkelijk 
om eigen principes te verkondigen. Durven we ooit doortasten naar de kern 
van deze woorden, het Woord nl, waarover de Geest getuigenis aflegt? De 
gebeurtenissen ook uit het leven van Jezus zijn niet zovele anecdoten, waar- 
mee men kinderen geïnteresseerd doet luisteren en ze wat braafheid voor het 
alledaagse leven aanpreekt. In het licht van het getuigenis van de Geest 
worden ze heilsfeiten, en komen we er door tot de volle Waarheid van het 
Woord, dat Mens werd om ons tot het niveau van Gods eigen boeiend leven 
op te tillen. 

Het getuigenis van de Geest over de zin van Jezus’ optreden en boodschap 
is daarenboven dynamisch. „Hij zal u de toekomstige dingen verkondigen”, 
zegt Jezus (Jo. 16,13). Dit beduidt natuurlijk niet dat de apostelen benoemd 
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worden tot een heilig soort van weersprofeten om zich voortaan met toe- 
komstvoorspellingen onledig te houden. Trouwens nooit gaat de bijbelse 
profetie die richting uit. Veeleer wordt gesuggereerd dat de H. Geest de 
heilswaarde van Jezus’ optreden en prediking actueel zal maken in de weder- 
waardigheden van het latere leven. Ook in de concrete existentie van de 
christen getuigt Hij hoe waar” dit alles is. Het leven is immers zo ruim aan 
kansen en zo verrassend aan moeilijkheden. Men kan er met menselijke wijs- 
heid doorheen schipperen en de kansen verknoeien zonder voor de moeilijk- 
heden een uitweg te vinden. Men kan ook menselijk kortzichtig bij de pak- 
ken blijven zitten. Dan heeft men het dynamisch getuigenis van de Geest 
over de geschiedenis-beheersende Waarheid van het Woord niet aanhoord. 
Dan zit men in een bekrompen menselijke situatie vastgenesteld. Slechts wie 
aandachtig is voor de Geest, kan ontwaren hoe de heerlijke Jezus de komende 
tijden oriënteert tot in de meest minieme menselijke ervaring toe. 


Getuigenis over de liefdegestalte in Christus van ons bestaan 


Wanneer de Geest zo getuigenis aflegt van het Christus-mysterie in heengaan 
en aardse aanwezigheid, mogen we niet vergeten dat dit mysterie, dit heils- 
gebeuren, in feite heel het leven van de christenen omspant. Zo zal ook het 
getuigenis van de Geest tijdens heel dit leven plaatsgrijpen. Heiligend ge- 
tuigt Hij tevens welke de draagwijdte van ons christelijk bestaan is, 

Men weet hoe volgens Paulus en Joannes de heilsdaden van Jezus vorm en 
gestalte geven aan Gods eeuwige liefde voor de mensen en in de mensen. | 
Veeleer dan tot „weder-liefde” uit te nodigen, zoals een bepaald genre van 
lijdensmeditaties enigszins ongenuanceerd voorhoudt, schept Gods liefde, die 
in deze heilsdaden van Jezus manifest wordt (1Jo. 4,9), deze liefde naar zijn 
maat in het leven van de christenen. Dit is voortaan het echte perspectief van 
het christelijk bestaan. Nu is het zo dat de wederwaardigheden van het con- 
crete leven de christenen steeds weer uit dit evenwicht der goddelijke liefde 
trachten te lichten. Dan wordt de vrede des harten tot een open vraag (cfr. 
de aanvang van Rom. 5) en leeft men niet meer in de authentieke visie van 
de vaderlijke liefde, die in het heengaan van Jezus ten volle ons deel is 
geworden. Gelukkig is er dan weer de Kroongetuige van het volle Christus- 
mysterie, de Geest. Want ook in zulke pijnlijke ervaringen, waar de chris- 
tenen altijd weer opnieuw mee te doen hebben in harde tijden, wordt hun 
hoop niet beschaamd, omdat de liefde van God juist door de Geest ín hun 
hart is uitgestort (Rom. 5,5). Uit de intieme aanwezigheid van de Geest 
blijkt de draagkracht van Gods liefde, waardoor Christus stierf voor ons in 
de tijd dat we nog volslagen zondaars waren (Rom. 5,6-8). Dit impliceert 
dat we thans nog meer roemen kunnen ín zijn Leven en Liefde (Rom. 5, 
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9-11). Juist de aanwezigheid van de Geest trok onze aandacht op deze fun- 
damentele liefde, waarin de heerlijke Jezus zich thans ten onze opzichte 
uitleeft. 

Verder dreigt ook de nasleep van de wettische bepalingen van het judaïsme 
(Gal. 4) een totaal verkeerd beeld te geven van onze huidige situatie. Door 
de vele wettische bomen gaat men vergeten het mooie bos te zien. Het getui- 
genis van de Geest zet de zaken in juist perspectief. Wij moeten niet meer 
kortzichtig gebukt gaan onder een hol moralisme. Fundamenteel is dat we 
door de heiisfeiten van Jezus’ leven kinderen van God zijn geworden. Het 
bewijs? Het feit dat de Geest van Gods Zoon in ons roept „„Abba, Vader! 
is toch wel de proef op de som van dit Kindschap, waarin ons leven voortaan 
door Gods liefde is getekend (cfr. Gal. 4,6). Zo getuigt de Geest over de zin 
van Jezus’ menswording (Gal. 4), van zijn dood en levend aanwezig-zijn bij 
de Vader (Rom. 5). Aan deze heilsfeiten mag men niet achteloos voorbij- 
gaan. Zij hebben iets te betekenen. En in feite betekenen zij alles: Gods lief- 
de is voortaan het echte perspectief van de christelijke existentie. 


Licht over onze ontmoetingen met God 


Daarom is het ook duidelijk dat wanneer deze liefde vorm krijgt in het 
gebed, de geactualiseerde liefde van de Vader in de Zoon bij de christenen, 
de Geest aan dit gesprek zin en inhoud moet geven. Want anders gaan wij 
bazelen of poëzie bedrijven in ons gebed. Van menselijk standpunt uit heb- 
ben we immers geen benul van de dingen Gods. Wij zouden heel gemakke- 
lijk onze ontmoeting met God bederven door er zelf maar op los te praten. 
De Geest getuigt wat er eigenlijk aan de gang is in deze ontmoeting, en wat 
het gebed eigenlijk moet zijn. Hij houdt het gesprek zuiver door altijd naar 
de kern te verwijzen en van het essentiëel gebeuren te getuigen. Onze gericht- 
heid op de Vader is nog een zuchtend en smachtend verlangen, alhoewel we 
toch de eerstelingen van de Geest bezitten (Rom. 8,23). Onze zwakheid ziet 
niet klaar. Maar de Geest komt onze zwakheid ter hulp. Hij smeekt in ons 
met onuitsprekelijke verzuchtingen, De Vader, die de harten doorgrondt, 
„weet” deze oriëntatie van ons diepste bestaan. Hij weet waarheen de Geest 
verzucht en hoe Hij voor de gelovigen smeekt in het perspectief van Gods 
heilsplan (Rom. 8,26-27). In dit getuigenis van de Geest gaat men meteen 
klaar zien hoe in feite deze ontmoeting met God heel ons leven overspant in 
de liefde, die Hij ons betuigde in de heilsfeiten van zijn Zoon, en die laat 
verhopen dat Hij ons met zijn Zoon ook alles zal schenken (Rom. 8,32). 
Wanneer de getuigende Geest dat duidelijk maakt, zijn we meteen ten volle 
overtuigd dat geen enkele wederwaardigheid, zij het dan ook vervolging, 
honger, naaktheid, gevaar of het zwaard, of zelfs heel het stel van de boven- 
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aardse machten, in het jodendom gecultiveerd, ons nog van Gods liefde in 
Christus Jezus, onze Heer, kan scheiden (Rom. 8,35-39). 

De dag, dat de Geest ons van de volle werkelijkheid van Christus over- 
tuigt, zullen we de Vader dan ook niet meer met domme vragen in ons gebed 
lastig vallen. Wij zullen Hem niet meer ondervragen en insisteren om te ver- 
nemen hoe Hij de zaken nu eigenlijk arrangeert. Dan immers zullen we de 
Vader vragen „in de Naam van Jezus”, dit is, vanuit de werkelijkheid van 
de heerlijke Jezus. In dat zelfde perspectief zal de Vader ons dan ook het 
gevraagde geven en onze vreugde zal volkomen zijn (cfr. Jo. 16,23-24). 
Maar daartoe moeten we het getuigenis van de Geest over de heerlijkheid 
van Jezus en de weerslag ervan op ons eigen bestaan aanvaarden, zoals Jezus 
in dtí verband tijdens dezelfde afscheidsrede laat verstaan. In deze visie 
van de Geest krijgen we wat we vragen, omdat we in de Heer datgene vra- 
gen, wat Hij wil dat we van de Vader krijgen. 

Laten we de H. Geest van God voldoende licht werpen op ons gesprek met 
de Vader? Verklaren we niet graag zelf naar onze menselijke maatstaven wat 
ons gebed moet zijn en wat we ervan verwachten? We redigeren opstel- 
gebeden (voor publicatie vatbaar) en vermenigvuldigen onze nieuwjaarsbrie- 
ven aan God. We zien niet voldoende wat er eigenlijk aan de gang is, wanneer 
we als christenen bidden. Daarom stellen we domme vragen in ons gebed. 
We discuteren met God en geven Hem de nodige uitleg opdat Hij zou weten 
hoe het aan boord te leggen in de zaken, die ons bekommeren. We maken 
Hem tot deus-ex-machina voor onze noodgevallen. In feite zouden we meer 
gedwee moeten zijn voor het getuigenis van de Geest, die ons in het perspec- 
tief van de heerlijke Christus naar de echte ontmoeting met de Vader oriën- 
teert. We moeten stil zijn in hart en geest, en onze tijd besteden aan het ge- 
bed. Dan werpt de H. Geest het volle licht op onze ontmoetingen met God. 
Ook daarin is Hij een Kroongetuige. 


î Ni 
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Uit de gebedenschat der oude Kerk 


PINKSTERPREFATIES 


Waarlijk vecht is het en goed, billijk en heilzaam, dat wij U 
altijd en overal dank zeggen, Heer, heilige Vader, almachtige 


eeuwige God, door Christus onze Heer. 


Aanvaard, Vader van de heerlijkbeid, de lofprijzing, die de kin- 
deren van de belofte U zonder ophouden toezingen. Wij vieren 
immers ww wondergave bij de aanvang van de Kerk: de ver- 
kondiging van uw evangelie in verscheidene talen. Zo werd de 
vervloeking te niet gedaan die eens werd opgelopen bij de door 
hoogmoed ingegeven bouw van de toren van Babel: voortaan 
zal de verscheidenheid van talen de opbouw van de Kerk niet 


meer tegenhouden maar haar eenheid bevorderen. 


SACRAMENTARIUM LEONIANUM 


Op deze plechtige hoogdag zijn wij van vreugde vervuld: 
Pasen bereikt haar voltooiing in dit mysterie van vijftig dagen: 
het mystieke getal vindt zijn vervulling. De verscheidenheid van 
talen, eens door de hoogmoed van de mensen een bron van ver- 
warring, wordt nu door de Heilige Geest een bron van eenheid. 
Vandaag ontvingen de apostelen, bij het horen van een plotse- 
ling opkomende donder, het teken van het éne geloof en ver- 
kondigden zij aan alle volkeren in verscheidenheid van talen de 


heerlijkheid van uw evangelie. Door Jesus Christus, onze Heer. 


AMBROSIAANSE LITURGIE 
Vertaling D.A, V. 
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De Apostelen 
Getuigen van Christus’ Verrijzenis 


DOORTDOM AMB RO SLUISBVEE RIE Ur ONSIB: 


Het priesterlijk getuigenis en in zekere mate ook het getuigenis van ieder 
christen in de wereld zal altijd moeten worden geconfronteerd met het getui- 
genis van de getuigen bij uitstek, de apostelen. Ondanks de uitzonderlijke 
situatie en het geheel eigen van hun getuigenschap zijn er aspecten in te 
ontdekken, die van alle tijden zijn en ook voor ieder christen in de wereld 
gelden. Een bijbelse bezinning op het getuige-zijn van de apostelen is dan ook 
in dit nummer op zijn plaats. Wij willen het doen aan de hand van de ons 
beschikbare teksten in de Handelingen en de brieven van Sint Paulus. 


IN SPDIE SEAN DIE TN GIEÏN DER ASPIO STENDEN) 


Wanneer Lukas het woord gebruikt, dan zijn op één uitzondering na — Hand. 
22,20: Stefanus — steeds de apostelen bedoeld, hetzij dan de „Twaalf van Je- 
rusalem”’, hetzij de apostel der heidenen, Sint Paulus. 


Een opdracht om te getuigen 


Een eerste gegeven dat ons opvalt in de passages waar de apostelen als ge- 
tuigen ter sprake komen, is dat zij deze functie verrichten krachtens een zen- 
ding van Godswege. Zij zijn door God aangesteld, gemandateerde getuigen: 
zij hebben hun getuigenschap als een opdracht te vervullen. 

Wanneer Paulus in zijn zelfverdediging voor Festus en Agrippa zijn won- 
derbare bekering verhaalt, dan laat hij de Heer die hem verscheen zeggen: 
„Ik ben Jesus, dien gij vervolgt. Maar richt u op en sta op uw voeten, Want, 
hiertoe ben Ik u verschenen, om u aan te stellen tot dienaar en getuige van 
wat ge gezien hebt en van wat Ik u zal laten zien.…” (Hand. 26,16). Niet 
heel het volk heeft deze specifiek apostolische zending om te getuigen, 
doch slechts de weinigen die door God daartoe waren voorbeschikt en aan 
wie de verrezen Heer dan ook verschenen is (Hand. 10,41). Zelfs ín het 
geval van Matthias is het uiteindelijk niet het lot doch de uitverkiezing door 
God die hem tot apostel en getuige maakt: „Gij Heer, die aller harten door- 
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grondt, wijs één van beiden aan: hem, dien Gij hebt uitverkoren, om de 
plaats van dit ambt en apostolaat in te nemen” (Hand. 1,24). Alle getuigen- 
schap gaat terug op een uitverkiezing Gods. 


ledere getuige een oog- en oorgeluige 


Onderzoekt men nu verder de teksten van Lukas in evangelie en Handelin- 
gen, dan blijkt vervolgens dat iedere getuige een oog- en oorgetuige is, die 
getuigenis aflegt van wat hijzelf gehoord en gezien heeft, m.a.w. wat hij ge- 
tuigt zijn historische feiten. Zo typeert Lukas zelf zijn evangelie als een 
weergave „van de gebeurtenissen die onder ons zijn geschied, en zoals ze ons 
door de eerste ooggetuigen en bedienaars van het woord zijn overgeleverd.…” 
(Lcaly1=2’): 

Om getuige te kunnen en mogen zijn moet men zelf de feiten rond Jesus 
hebben meegemaakt. Dat was dan ook de voorwaarde die Petrus stelde voor 
degene die als plaatsvervanger van Judas in het apostelcollege zou opgeno- 
men worden; het moest iemand zijn „die met ons samen was al de tijd dat 
de Heer Jesus onder ons geleefd heeft, te beginnen bij de doop van Joannes, 
tot op de dag, dat Hij van ons werd opgenomen” (Hand. 1,21 ;Hand. 13,30). 

Maakte dit samenzijn met Jesus tijdens zijn openbaar leven bij de keuze 
van Matthias de voorwaarde uit, toch was niet heel het leven van Jesus object 
van het apostolisch getuigenis. Dit is blijkbaar van de aanvang af toegespitst 
geweest op de verrijzenis van Christus. Apostel is voor de schrijver van de 
Handelingen eenvoudig synoniem met „getuige van de verrijzenis’. Lukas 
zal dan ook niet schrijven: „Het is noodzakelijk dat een van hen samen 
met ons apostel wordt’ doch „samen met ons getuige van zijn verrijzenis 
wordt” (Hand. 1,22). In Hand. 4,33 heet het dan ook kortweg: „Met grote 
kracht legden de apostelen getuigenis af van de verrijzenis van Jezus de Heer”. 

Wij bezitten in de vele redevoeringen van Petrus en Paulus die de Hande- 
lingen geven het bewijs dat de apostelen zich inderdaad als getuigen van de 
verrijzenis beschouwden en er getuigenis van aflegden. Reeds in zijn rede 
op Pinksteren verklaart Petrus tot het volk: …..deze Jesus heeft God doen 
verrijzen; daarvan zijn wij allen (Petrus spreekt hier in naam van de Elf) 
getuigen” (Hand. 2,33). In zijn tweede rede na de genezing van de lamme 
verwijt hij de joden: „De Leidsman ten leven hebt gij gedood. Maar God 
heeft Hem opgewekt uit de doden; daarvan zijn wij de getuigen’ (Hand. 
3,15). Wanneer Paulus op zijn eerste missiereis de diasporajoden te Antio- 
chië toespreekt, is hij niet minder duidelijk: „Maar God heeft Hem opge- 
wekt uit de doden. En dagenlang is Hij verschenen aan hen die met Hem 
van Galilea naar Jerusalem waren gegaan, en die nu zijn getuigen zijn bij 
het volk” (Hand. 13,30-31). 


190 


Dat het apostolisch getuigenis zich, althans zeker aanvankelijk, tot Chris- 
tus’ verrijzenis beperkte, wordt begrijpelijk, wanneer wij bedenken dat de 
eerste christelijke prediking zich feitelijk slechts tot de joden richtte. Deze 
hadden zelf vele gebeurtenissen van het leven van Jesus, vooral het dramati- 
sche einde van zijn verwerping, meegemaakt. Daarvan behoefden de aposte- 
len dus niet te getuigen. Van zijn verrijzenis echter waren slechts enkelen 
getuigen geweest, want de verrezen Heer heeft zich niet getoond aan heel het 
volk, maar slechts aan hen, die door God als getuigen waren voorbestemd, 
de apostelen, die met Hem gegeten en gedronken hebben na zijn verrijzenis 
uit de doden (Hand. 10,41). 


Getuigen van de heilskracht der verrijzenis 


Verlicht door de Pinkstergeest blijft het echter niet bij een getuigenis van 
het blote feit der opstanding, doch wordt ook herhaaldelijk van de messiaan- 
se heilsbetekenis van dit feit getuigenis afgelegd. De apostelen hebben im- 
mers niet alleen de Verrezene gezien, door de Geest hebben zij ook inzicht 
gekregen in Christus’ verrijzenis. Ook van dit verworven inzicht getuigen zij. 
Reeds ín zijn Pinksterpreek doet Petrus Christus’ verrijzenis uitkomen als 
diens verheffing aan Gods rechterhand (Hand. 2,33), waardoor Hij tot 
„Heer en Christus’’ (Hand 2,36) werd gesteld. In zijn zelfverdediging voor 
de Hoge Raad verbindt Petrus Christus’ verrijzenis onmiddellijk met zijn 
hemelvaart, die trouwens tijdens de laatste verschijning van de verrezen Heer 
plaats had, en zegt daarvan: „Hem heeft God verheven aan zijn rechterhand 
als leidsman en verlosser, om aan Israël bekering te schenken en vergiffenis 
van zonden. En van deze dingen zijn wij de getuigen” (Hand. 5,31). 

Ook het heilsfeit dat de Heer door de verrijzenis tot Leidsman en Ver- 
losser was geworden en dat allen die zijn Verrijzenis aanvaarden bekering en 
vergiffenis zullen ontvangen, ook dat maakte onafscheidelijk deel uit van het 
getuigenis der apostelen. De Verrezene aanvaarden betekent bekering en ver- 
lossing, Hem verwerpen zonde en dood en zo is Christus tevens door zijn 
verrijzenis „Rechter van levenden en doden” (Hand. 10,41). Ook deze waar- 
heid behoort tot het apostolisch getuigenis. Sint Paulus zal in zijn zelfverde- 
diging voor Festus en Agrippa eveneens de heilsbetekenis in het voorwerp 
van het getuigenis opnemen en dit duidelijk maken langs het thema van het 
licht: „Door Gods bijstand geholpen houd ik stand tot op deze dag toe, en 
leg ik getuigenis af voor klein en groot. Maar ik leer niet anders dan wat 
de profeten en Mozes hadden voorspeld: dat de Christus moest lijden en als 
eerste uit de opstanding der doden het licht zou brengen aan het volk en 
de heidenen” (Hand. 26,33). 
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Getuigen in het proces tegen Jesus 


In meerdere teksten worden de apostelen eenvoudigweg „getuigen van 
Christus’ genoemd (Hand. 1,8; 3,15; 13,31; 22,18; 23,11). Hierdoor komt 
ook de juridische nuance van het begrip getuige naar boven, De apostelen 
zijn Christus’ getuigen, d.w.z. zijn getuigen ten voordele, die van Hem ge- 
tuigen moeten temidden van de joden, die Jesus verworpen hebben. Het 
proces tegen Jesus zet zich voort en de apostelen getuigen daarin voor Hem 
tegen de joden, zij nemen stelling voor de verrezen Heer tegen het joodse 
gerecht en het volk dat Hem ter dood heeft gebracht. Daarom zal er bijv. 
nooit sprake zijn van getuigenis, wanneer Paulus onder de heidenen alleen 
optreedt; echt getuigen kan hij maar onder de joden of hoogstens onder 
heidenen en joden samen (Hand. 22,8; 18,5; 26,23). 

Het apostolisch getuigenis voor Christus houdt dan ook steeds tegelijker- 
tijd een beschuldiging en veroordeling van de joden in: „De God van Abra- 
ham, van Isaak en Jacob, de God onzer vaderen, heeft Jesus zijn Dienaar 
verheerlijkt, dien gij (= de joden) hebt overgeleverd en voor Pilatus ver- 
loochend, toen deze besloot, Hem in vrijheid te stellen. Gij hebt de Heilige en 
Rechtvaardige verloochend. Gij hebt het als een gunst verzocht, dat een moor- 
denaar genade ontving; maar de Leidsman ten leven hebt gij gedood” (Hand. 
3,13-15). Eenzelfde beschuldiging als Petrus hier na de genezing van de lamme 
aan het adres van de joden uitsprak, gooit Paulus de joden van Klein-Azië 
voor de voeten: „Zeker, de bewoners van Jerusalem en hun hoofden hebben 
Hem miskend; en door hun vonnis hebben ze in vervulling doen gaan, wat 
de profeten hebben voorspeld, en wat iedere sabbath wordt voorgelezen. 
Ofschoon ze niets hadden gevonden wat de doodstraf verdiende, hebben ze 
toch Pilatus gevraagd Hem te doden (Hand. 13,27-28). Herhaaldelijk komt 
de term getuige dan ook voor in een contekst waar er sprake is van een pro- 
ces tegen de apostelen (Hand. 5,32; 22,18; 23,11). De processen tegen de 
apostelen zijn als het ware een herhaling van het grote proces tegen Jesus: 
de beschuldigden zijn hier degenen die voor Jesus getuigen, partij kiezen 
voor Hem tegen de joden. 


Ben getuigen in de kracht van de Geest 


Het getuigenis van de apostelen voltrekt zich wezenlijk in een Christus- 
vijandige wereld. Zij weten dat zij leven in de messiaanse tijden, waarin de 
voorspelling van David (Ps. 2,1-2) over het samenspannen tegen de Messias 
in vervulling is gegaan. Wanneer de apostelen Petrus en Joannes na hun vrij- 
lating aan de broeders vertelden, dat hun verboden was nog in Jesus’ naam 
te spreken of te onderwijzen, baden deze het volgende dankgebed: „Gij 
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Heer, Schepper van hemel en aarde en zee en van al wat er in is: Gij zijt het, 
die in de Heilige Geest door de mond van onze Vader David, uw dienaar, 
gezegd hebt: „Waarom razen de volken, bluffen de naties, komen de konin- 
gen der aarde bijeen, spannen de vorsten samen tegen de Heer en zijn Chris- 
tus?” Waarachtig ze hebben in deze stad samengespannen tegen Jesus, uw 
heilige Dienaar, die Gij gezalfd hebt: Herodes en Pontius Pilatus met de 
heidenen en de stammen van Israël” (Hand. 4,24-27). 

De apostelen wisten dat hun getuigenis zich moest voltrekken tegen hun 
aanklagers en vervolgers in, maar ze doen dit met kracht en moed omdat ze 
zich gesterkt weten met de eschatologische gave die voor de Messiaanse tijden 
is voorspeld: de Heilige Geest. Petrus zelf wijst er in zijn Pinksterrede op, 
dat nu „het einde van de dagen”, d.i. de Messiaanse tijd is ingegaan, omdat 
de profetie van Joël over de uitstorting van de Geest in hen in vervulling 
was gegaan (Hand. 2,16-21). Trouwens, de apostelen behoefden daarvoor 
niet terug te gaan tot voorspellingen uit lang voorbije tijden. Had ook Jesus 
hun de komst van de Geest niet voorspeld juist in verband met hun taak als 
getuigen, onmiddellijk vóór zijn hemelvaart: ‚Maar wanneer de Heilige 
Geest over u komt; zult ge kracht ontvangen, en mijn getuigen zijn in Jeru- 
salem, in heel Judea en Samaria en tot aan het einde der aarde” (Hand. 1,8). 
Het eerste getuigen van Petrus op Pinksteren is inderdaad een getwigen ge- 
weest onder de invloed van de H. Geest (Hand. 2,4) ; zijn rede wordt aan- 
geduid met een term die slechts voor een geïnspireerd spreken gebruikt 
wordt (Hand. 2,14). 

De inspirerende kracht van de Heilige Geest was hun bijzonder voorspeld 
voor de tijden van de vervolging, als zij zich voor de rechtbanken van de 
joden te verantwoorden zouden hebben: „Wanneer men u in de synagogen 
en voor vorsten en machthebbers brengt, weest dan niet bezorgd hoe of wat 
gij zult antwoorden of zeggen; want de H. Geest zal u leren in dat uur, wat 
gij moet zeggen” (Luk. 12,11-12; cfr. Mt. 10,18). De apostelen zijn zich zo 
bewust van deze bijstand van de Geest, dat Petrus in hun aller naam voor de 
Hoge Raad ronduit erkent: „Van deze dingen zijn wij de getuigen, maar ook 
de H. Geest, die God heeft gegeven aan allen die Hem gehoorzamen’ 
(Hand. 5,32). En naar aanleiding van het getuigenis van Stefanus voor de 
Hoge Raad schrijft in diezelfde zin Lukas: „ze waren niet bestand tegen de 
wijsheid en de Geest, waarmee Hij sprak’ (Hand. 6,10). Van Hem stamt 
dan ook de kracht (Hand. 4,33) en de vrijmoedigheid (Hand. 4,13) waar- 
mee ze getuigenis afleggen. 
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SINT-PAULUS, GETUIGE VAN CHRIS HDS VERRIJZENIS 


Zal een onderzoek naar het gebruik van het woord getuige in de brieven 
van Sint-Paulus ons eenzelfde oogst aan gedachten opleveren als het onder- 
zoek in de Handelingen? Wanneer wij ons beperken tot het gebruik van de 
term zelf, dan is de oogst meer dan schaars. De term zelf vinden wij ner- 
gens aangewend om de apostelen aan te duiden. Verwonderen mag ons dat 
ook weer niet. Sint Paulus is een apostel van een heel bijzondere aard, hij is 
immers niet zomaar door God tot het apostelschap geroepen om het college 
van de Twaalf aan te vullen, doch met de heel specifieke bedoeling om 
apostel onder de heidenen te zijn. En zoals we reeds opmerkten, het getui- 
genis over Jesus’ verrijzenis was heel bijzonder aan het jodendom, dat de 
Messias verwierp, gebonden. Paulus’ apostolaat is geheel op de heidenen 


gericht: bij hem komt dan ook niet zozeer het getuigenis, doch eerder de 
prediking, het kerugma ter sprake, 


Toch ontdekken wij bij Paulus één tekst, die op verrassende wijze komt 
confirmeren wat wij tot nog toe in de Handelingen zagen. Wij vinden nl. 
de term getuige in zijn negatieve vorm van pseudo-getuige (1Cor. 15,15): 
„Zo Christus niet is verrezen, dan is onze prediking ijdel, ijdel ook uw ge- 
loof. Dan blijken wij bovendien, valse, pseudo-getuigen van God te zijn; 
want we hebben van God getuigd, dat Hij Christus heeft opgewekt, terwijl 
Hij Hem niet opgewekt heeft, zo er inderdaad geen doden verrijzen” (1Cor. 
15,15-16). Onrechtstreeks geeft Paulus hier te kennen, dat de idee van apos- 
tel als verrijzenisgetuige hem niet vreemd is. De apostel zou een valse ge- 
tuige zijn, indien hij beweerde iets gezien of gehoord te hebben, wat hij 
inderdaad niet meegemaakt heeft, hetzij omdat het vermelde feit niet ge- 
beurd is, hetzij omdat hij het vervalst heeft. 


Paulus en het zien van de Verrezene 


Deze tekst van 1Cor. 15,15, waaruit blijkt dat Paulus wel degelijk de idee 
kent van apostel als getuige van de verrijzenis, zet ons op de weg voor een 
verder onderzoek. Want als Paulus zich apostel noemt, dan zal hij de verre- 
zen Heer gezien hebben, en zijn apostelschap op het zien van de Verrezene 
moeten kunnen doen teruggaan. 

En inderdaad, de feiten bevestigen dit. In zijn eerste brief aan de Corin- 
thiërs zal Paulus zich tot tweemaal toe genoodzaakt zien om een korte apolo- 
gie van zijn apostel-zijn in te lassen en beide malen zal hij daarvoor verwijzen 
naar de verschijning van de verrezen Heer aan hem op de weg naar Damascus. 

Zo wil hij in 1Cor. 9,1 een betoog beginnen over zijn principiële vrijheid 
die hij als apostel heeft. Hij herinnert zich echter dat sommigen in de ge- 
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meente van Corinthe zijn apostelschap niet erkennen: slechts „de Twaalf” 
van Jerusalem zijn authentieke apostelen en een dertiende bestaat er niet. En 
aanstonds onderbreekt hij zijn pasbegonnen betoog en last een korte zelfver- 
dediging van zijn apostel-zijn in om eerst in 9,4 weer de kwestie op te vatten 
die hem ex professo bezig houdt. Welnu, in de korte excursus van 9,1-3 laat 
hij als hoofdargument van zijn apostel-zijn gelden zijn ontmoeting met de 
verrezen Heer: „Heb ik onze Heer Jesus niet gezien?” 

Nog een tweede maal komt een dergelijke kort opgevatte zelfverdediging 
opduiken, nl. in 1Cor. 15,9-10. In de verzen die daaraan onmiddellijk vooraf- 
gaan geeft Sint Paulus de oudste overlevering omtrent de verschijningen van 
de Verrezene weer; hij somt de hele reeks op, zoals deze aan hem is over- 
geleverd. Op het einde voegt hij de verschijning aan hem zelf toe. Dit alles 
moet dan in Paulus’ bedoeling als inleiding dienen op het probleem dat hem 
in het vijftiende hoofdstuk ex professo bezighoudt: de toekomstige verrijze- 
nis van alle christenen. De vermelding van de verschijning aan hemzelf 
wordt echter weer spontaan aanleiding tot een korte excursus over zijn apos- 
tel-zijn, ingegeven door zijn gevoel van onwaardigheid ten opzichte van dit 
ambt; hij heeft immers de Kerk Gods vervolgd: „Al ben ik de minste van 
de apostelen en niet waardig apostel genoemd te worden (de Heer is maar 
eerst het laatst aan mij verschenen, nadat de „kanonieke” paasverschijningen 
al meerdere jaren tot het verleden behoorden), toch ben ik door de genade 
Gods wat ik ben (toch ben ik apostel)”. 

Ook in Gal. 1,1 zien we, ofschoon minder expliciet, verband gelegd tus- 
sen het apostelambt en Christus’ verrijzenis; duidelijker geschiedt dit echter 
enkele verzen verder (Gal. 1,16) waar de openbaring van de Zoon Gods aan 
Paulus als de aanvang van zijn apostelschap wordt aangegeven. 

In een heel concrete beleving en ervaring wordt Paulus dus tot apostel, tot 
getuige: in de ontmoeting nl. met de verrezen Heer op de weg naar Damas- 
cus, die zich aan hem als Verrezene openbaart en hem tevens de opdracht 
geeft de werkelijkheid van deze verrijzenis te verkondigen. De belevenis die 
het beginpunt vormt van het apostel-zijn, maakt tevens de kern uit van het 
apostolisch getuigenis: de Heer leeft en zal allen die dit getuigenis aanvaar- 
den deel geven aan zijn verrijzenisleven. 


Het zien van de Verrezene een eschatologisch gebeuren 


Tot nog toe konden wij constateren, dat Paulus’ opvattingen over het getuige- 
zijn van de apostelen veel overeenkomst vertonen met deze van de schrijver 
van de Handelingen. Toch laat Paulus in meerdere opzichten ook een nieuw 
geluid horen. Dit geheel nieuwe bij Paulus is het hem eigen inzicht in de 
aard van de verschijningen, waarin de verrezen Heer de opdracht om te ge- 
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tuigen aan zijn apostelen gaf. Hij ziet deze nl. als een eschatologisch gebeu- 
ren: d.w.z. een vooruitlopen op de grote openbaring van de Heer bij zijn 


wederkomst op het einde der tijden. 


Deze echt paulinische zienswijze komt vooral duidelijk naar voren in het 
eerste hoofdstuk van de Galatenbrief. In Gal. 1,16 beschrijft Sint Paulus zijn 
roeping tot het apostelambt met deze termen: „God had besloten zijn Zoon 
in mij te openbaren”. In Gal. 1,12 geeft hij dezelfde realiteit weer en zin- 
speelt hij op dezelfde gebeurtenis; hij wijst er daar nl. op, dat hij zijn evan- 
gelie, de inhoud van zijn verkondiging ontvangen heeft „door een openba- 
ring van Jesus Christus”. Nu hoort dit woord „openbaren” geheel in de 
eschatologie thuis; het maakt deel uit van de terminologie rond de gebeurte- 
nissen op het einde der tijden. Dan zal Gods heerlijkheid definitief worden 
geopenbaard (1Petr. 4,13; 1,5; 5,1). Wanneer de verschijning van de Ver- 
rezene aan Paulus op de weg naar Damascus een openbaring wordt genoemd, 
dan mogen wij veilig zeggen, dat Paulus deze verschijning beschouwde als 
deeluitmakend van deze eindwerkelijkheden, als een verschijning van de 
Heer, die zijn definitief openbaar worden bij de eindparousie als het ware 
vooruitloopt. 

Zo heel te verwonderen is deze zienswijze ook weer niet, wanneer wij 
haar plaatsen in het geheel van de nieuw-testamentische benadering van 
Christus’ verrijzenis. Er bestaat immers een zeer innerlijk verband tussen 
Christus’ verrijzenis en de definitieve eindopenbaring van de Heer. En wel in 
deze zin, dat met Christus’ verrijzenis de tijd der parousie reeds een aanvang 
heeft genomen: als eerste onder de doden, aldus Sint Paulus, verrees Hij. 
Doch een eerste veronderstelt een rij van volgelingen. Zo opende Christus 
de rij van de ontelbaren die bij zijn wederkomst ook glorievol zullen verrij- 
zen naar het model van zijn verrijzenis. Deze paulinische gedachte heel juist 
interpreterend zal Sint Ambrosius zeggen, dat met Christus’ verrijzenis de 
aetas resurgentium, het tijdperk van de medeverrijzenis ingeluid is. In Chris- 
tus’ verrijzenis had de eerste act van de eindparousie reeds plaats en hebben 
dus de eschatologische tijden een aanvang genomen (1Cor. 10,11; vgl. Hand. 
2,17; Hebr. 1,2). Sint Paulus verwoordt dit aldus: „Christus is van de do- 
den verrezen als eersteling onder hen die ontslapen zijn. Want omdat door 
één mens de dood in de wereld is gekomen, daarom is ook door één mens de 
opstanding der doden. Zoals allen immers sterven door hun gemeenschap 
met Adam, zo zullen ook allen door hun gemeenschap met Christus her- 
leven” (1Cor. 15,20-22). Om dezelfde reden zal Sint Paulus in zijn hymne 
op Christus (Col. 1,15-20) de Verrezene bezingen als de „Eerstgeborene uit 
de doden”, hetgeen veronderstelt dat wij Hem als zijn broeders hierin zullen 
volgen. Welnu, de verschijningen van de verrezen Heer waren, evenals zijn we- 
derkomen bij de parousie zal zijn, een openbaring van Christus’ heerlijkheid. 
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De apostelen moeten de nauwe band tussen verrijzenis, verschijning en 
wederkomst onbewust hebben aangevoeld, ook al hebben ze niet vanaf het 
begin de diepe betekenis ervan vermoed. Ze interpreteerden immers onbe- 
wust de verschijningen van de Verrezene als een inluiden van de Messiaanse 
eindtijd. Zo is immers hun spontane vraag te verklaren bij de laatste ver- 
schijning van Christus voor de Hemelvaart: „Heer, komt Ge nu het rijk 
van Israël herstellen?” (Hand. 1,6). Het herstel van het Rijk was immers 
juist voorbehouden aan de eschatologische tijden. 


De verrijzenisgetuigen, deelgenoten van Christus’ heerlijkheid 


De apostelen hebben dus bij hun roeping tot het apostelschap, bij het ont- 
vangen van de opdracht om te getuigen, in zekere zin de parousie reeds mee- 
gemaakt. Aan het begin van hun ambt als getuige staat een geweldige erva- 
ring en belevenis: de verrezen Heer openbaart aan hen zijn heerlijkheid van 
bij de wederkomst. Paulus drukt zich nog veel sterker uit: „De Zoon van 
God heeft zich #7 (niet aan) mij geopenbaard”. Mogen wij daarin lezen dat 
de apostel bij deze verschijning ook werkelijk zelf deelgekregen heeft aan 
Christus verrijzenisheerlijkheid en dus in de kracht van deze heerlijkheid, die 
een eschatologische gave is, als Christus’ getuige optreedt? 

De bijbelse teksten wijzen alleszins in deze richting. Er zijn teksten te over, 
zowel bij de synoptici als bij Paulus, die te kennen geven dat Christus bij zijn 
wederkomst in volle verrijzenisheerlijkheid zal verschijnen (vgl. bijv. 2Thess. 
2,14; Rom. 8,18; Tit. 2,13 met Eph. 3,16; Col. 1,11.27; 1Petr. 4,13). Ander- 
zijds wijst de Schrift er ook op, dat wij bij de eindopenbaring van de Heer 
deel zullen krijgen aan Christus’ heerlijkheid: wij zullen immers verrijzen 
naar het model van Christus’ verrijzenis. Christus zal bij zijn wederkomst zijn 
heerlijkheid aan ons openbaren en deze ook over ons uitstralen (1Thess.2,12; 
2Thess. 2,14; Rom. 8,18; Col. 3,4). 

Welnu iets soortgelijks, doch natuurlijk in mindere mate, geschiedt in de 
opvatting van Paulus, bij de roepingsverschijningen. Een vergelijking van 
2Cor. 4,6 met 3,18 is beslissend in dit opzicht. Zinspelend op zijn roepings- 
visioen brengt Sint Paulus in 4,6 in herinnering, hoe hij bij deze gelegen- 
heid omstraald werd met de heerlijkheid van de verrezen Christus: „Want 
God, die gezegd heeft, 'Licht zal schijnen in de duisternis’, Hij heeft licht 
ontstoken in onze harten, opdat vandaar de kennis van Gods heerlijkheid, 
die op Christus’ aangezicht ligt, naar buiten zou stralen”. Paulus’ bekering, 
die tevens zijn aanstelling tot apostel was, was een deelkrijgen aan het licht 
dat is aan Gods heerlijkheid, opdat hij dit licht verder zou uitstralen onder 
de heidenen. Even tevoren heet het daarom wat algemener geldend voor alle 
apostelen: „Wij allen spiegelen met ongesluierd gelaat de heerlijkheid des 
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Heren terug en worden zelf steeds heerlijker in zijn beeld herschapen (2Cor. 
3,18). Als we dan nog bedenken, dat Paulus deze heerlijkheid van de apostel 
in verband brengt met Mozes, wiens gelaat tengevolge van het zien van 
Jahweh op de berg Sinaï omstraald was met heerlijkheid, dan wordt het ons 
duidelijk, dat ook hier gezinspeeld wordt op het zien van de Verrezene door 
de apostelen. Het is hun apostolisch ambt dat in het derde hoofdstuk van 
2Cor. als bediening van het Nieuwe Verbond geplaatst wordt tegenover dat 
van het Oude, in het bijzonder dat van Mozes. In de opvatting van Paulus 
deelt het apostelambt op een heel bijzondere wijze in de eschatologische 
heerlijkheid van de Opgestane (vgl. 2Cor. 3,8-10), dit is de heerlijkheid 
van de Verrezene, zoals ze eens bij de wederkomst zal geopenbaard worden 
en waaraan de apostelen nu reeds als bij anticipatie deel hebben. 

Op een treffende parallelle wijze geeft Petrus in zijn eerste brief dezelfde 
gedachte weer, waar hij zich in zijn hoedanigheid van apostel noemt: „de 
deelgenoot van de heerlijkheid die geopenbaard zal worden” (Petr. 5,1). 


Ons getuigenis in de wereld 


Al vait het getuigenis van de christen in de wereld niet helemaal samen met 
het apostolisch getuigenis dat wij hierboven mochten beschrijven, er zijn 
toch meerdere raakpunten aan te wijzen. 

Ook het getuigenis van de christen speelt zich af in een Godsvijandige 
wereld, Het proces tegen Jesus duurt voort tot aan zijn wederkomst in heer- 
lijkheid; de pelgrimerende Kerk hier op aarde zal altijd koude of bloedige 
vervolgingen te verduren hebben en als een getuigende Kerk moeten optre- 
den tegenover ieder die zich tegen Christus verklaart. 

Het is waar dat het sterkende schouwen van de verrezen Christus slechts 
het deel is geweest van Christus’ getuigen bij uitstek, zijn apostelen. Toch 
zal ook het getuigen van de christen in de wereld een ontmoeting met de 
Heer als uitgangspunt moeten hebben. De intense geloofsbeleving van de 
levende Christus, die zich in sacrament of gebed aan ons openbaart, bezorgt 
ons ook de vereiste genadeheerlijkheid om met kracht en vrijmoedigheid, dit 
is met persoonlijke geloofsovertuiging, van de Heer te getuigen tot uitbrei- 
ding en opbouw van zijn Kerk. 


198 


Het vierde Evangelie als Getuigenis 


DOOR MEA MB IESISTGIENENSDIRS 


In het midden waar het vierde evangelie ontstond, in Klein-Azië, noemde 
de kerktraditie der tweede eeuw de evangelist Johannes bij voorkeur de ge- 
tuige. Deze titel werd hem trouwens reeds toegekend door zijn leerling die, 
met toevoeging van hoofdstuk 21 aan het oorspronkelijk evangelie, het ge- 
hele geschrift publiceerde als getuigenis: „Dit is de leerling (—= Johannes) 
die over dit alles getuigenis aflegde en dit schreef, en wij weten dat zijn ge- 
tuigenis waarachtig is’ (Jo. 21,24). Zelf diende de evangelist een van zijn 
geschriften, de eerste Johannesbrief, aan als getuigenis (1Jo. 1,2). Ten slotte 
hecht het evangelie zoveel belang aan het element getuigenis, dat niemand 
eraan twijfelt dat de evangelist zichzelf tot de voornaamste getuigen rekent 
die met de Geest moeten mede-getuigen omdat zij van den beginne, d.i. van 
bij de aanvang van het openbaar leven bij Jezus waren (Jo. 15,26). 


Zien en Inzicht 


Want de evangelist beweert met nadruk dat hij getuigenis aflegt van wat hij 
gezien heeft (19,35). Reeds in de proloog jubelt hij: „Wij hebben zijn 
heerlijkheid gezien…’”’ (1,14). Dit zien waarborgt dat het definitieve open- 
baringswoord van God in de wereld geen droombeeld is, maar in de mens 
Jezus van Nazaret echt „vlees geworden is’, tastbare werkelijkheid, die onder 
ons heeft gewoond. Dit hoogtepunt in het praeludtum op het evangelie roept 
onmiddellijk in de herinnering een andere proloog op, deze van de eerste 
johannesbrief : „Wat was van den beginne, wat wij gehoord hebben, wat 
wij met eigen ogen gezien hebben, wat wij bekeken hebben, wat onze handen 
betast hebben van het Woord des levens, — ja, het Leven is verschenen, wij 
hebben het gezien, wij getuigen ervoor, wij verkondigen U het eeuwige leven, 
dat bij de Vader was en ons verschenen is, — wat wij dus gezien en gehoord 
hebben, verkondigen wij ook aan u” (1Jo. 1,1-3; cfr. 1Jo. 4,14). 

Alle getuigenis in Jo. gaat terug op een zien. De Doper zag en kon daar- 
om getuigen (1,34). Jezus getuigt van wat Hij bij de Vader gezien en ge- 
hoord heeft (3,11.32). Het getuigenis van de evangelist in zijn evangelie 
is gegroeid uit de noodzaak om een beslissende levenservaring mede te delen. 

Getuigenis afleggen onderstelt meer dan gezien hebben, het onderstelt in- 
zicht. Na de wedloop op Paasmorgen, kon de evangelist de eerste het graf 
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binnengaan, „hij zag en hij geloofde”. Hij zag en hij zag in, dat de Heer 
verrezen moest zijn (20,8). Bij Jezus sluit het rechtstreeks zien van de Vader 
in dat Hij goddelijk inzicht heeft in de persoon en in het heilsplan van de 
Vader (3,32). De Doper zag de Geestgestalte in de vorm van een duif en 
kwam daardoor tot een absoluut-zeker inzicht in de messianiteit van Jezus 
(1,32.34), want hij was bij voorbaat verwittigd van het herkenningsteken 
(1,33). Bij de lanssteek zag de evangelist het bloed en het water, waardoor 
hij begrijpt dat Jezus de oudtestamentische gestalte van de Lijdende Dienaar 
verwezenlijkt (19,35). En in Jezus’ menselijkheid, die hij gezien, gehoord en 
met eigen handen betast heeft, erkent hij het Woord des levens (1Jo. 1,1-3). 

Zien is dus wel echt zien, fysisch zien, geen visionaire contemplatie, maar 
toch ook meer dan zien (theâsthaî, en niet gewoon blepein of theôrein), 
het sluit een inzicht in. Het zien gaat telkens vooraf, het werkwoord staat in 
een verleden tijd, maar de ervaring werkt na in het heden. Bij Jezus en bij 
de Doper wekt het zien onmiddellijk inzicht, bij de evangelist en bij de leer- 
lingen ligt tussen het zien en het inzicht de „„herinnering’’, hun bijgebracht 
door de Geest (14,26). De Geest echter roept niet zozeer de vroegere ge- 
beurtenissen in het geheugen op, Hij doet die gebeurtenissen in hun echte 
betekenis begrijpen, naar de zin die God eraan geeft (15,26). Zo b.v. is 
Jezus’ dood uiterlijk zijn definitieve nederlaag; maar de Geest zal door zijn 
getuigenis aan de leerlingen het bewijs brengen dat deze dood triomf van 
Jezus is (16,8-11). De Geest en het inzicht dat Hij geeft, komen slechts na 
de feiten, nadat Jezus verheerlijkt werd (2,17.22; 7,39; 12,16; 14,26; 15,26). 


Getuigenis in de eerste geloofsverkondiging 


In de beginfase van het getuigenis, zoals het afgelegd werd door de eerste 
geloofsverkondigers, gaat de belangstelling vooral naar de gebeurtenissen die 
de getuigen meegemaakt hebben. Zo blijkt althans uit de redevoeringen in 
Hand. De Geest stelt hen aan en stuwt hen voort en waarborgt hen als ge- 
tuigen van Jezus te Jeruzalem, in gans Judea, in Samaria en tot de uiteinden 
der aarde (Hand. 1,8). Zij getuigen voornamelijk van de feitelijkheid van al 
deze gebeurtenissen (Hand. 5,32; 10,39), vooral van de verrijzenis uit de 
doden (Hand. 2,32; 3,15). Zo wordt Mattias tot „getuige van zijn verrijze- 
nis” verkozen (Hand. 1,22). 

Het oudste getuigenis dient de eerste, de directe geloofsverkondiging. Het 
werd opgenomen in de blijde boodschap (eu-aggelion), in het kêrugma, de 
bazuinstoot. De paradox der feiten staat op de voorgrond: gij, Joden hebt 
Jezus vermoordt, maar God heeft Hem uit de doden opgewekt. De rede- 
voeringen der Handelingen zijn de korte echo's van die eerste geloofsver- 
kondiging, zij leggen de nadruk op het element verrassing: de Joden wanen 
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Jezus dood, maar Hij leeft en verzekert ook het leven der gelovigen. 

Geleidelijk wordt de evangelieboodschap van proclamatie om te bekeren, 
onderrichting (didachè) aan bekeerden. Want wie zich na de verkondiging 
tot Jezus de Christus bekend heeft in het doopsel, vraagt verdere instructie 
over wat Jezus vóór zijn dood gezegd en gedaan heeft. In de eerste ge- 
loofsverkondiging bleef het bij een summiere verwijzing naar de machtsda- 
den, wonderen en tekenen die God door Jezus gedaan had (Hand. 2,22). 
Maar het onderricht wil dit alles uitvoeriger illustreren. De eerste geschre- 
ven evangeliën, de synoptici, zijn precies collecties illustratiemateriaal voor de 
katechese, zij brachten een stel woorden en daden van de Heer bij elkaar, 
echter nog steeds in het teken van de gebeurtenis, van de komst van het Rijk. 
Vanzelfsprekend wordt het Rijk door Jezus gevestigd en handelen de evan- 
geliën over zijn persoon, maar dan toch inzoverre die persoon de komst van 
het Rijk bewerkstelligt. 


Het johanneïsche getuigenis 


In het vierde evangelie is de situatie voor het getuigenis totaal gewijzigd. 
De tijd van de proclamatie van het Rijk is lang voorbij, evenals de periode 
van de enthousiaste wereldverovering. Op het einde van de eerste eeuw is de 
Kerk gevestigd. De terminologie van de eerste geloofsverkondiging (blijde 
boodschap, verkondigen, kerugma) verdwijnt volledig uit Jo., zoals ook de 
term Rijk Gods op de achtergrond geraakt. Ook zoekt men tevergeefs in het 
vierde evangelie het verlangen om feiten, woorden en daden uit Jezus’ leven 
te verzamelen. De gevestigde Kerk is reeds onderricht over de vele dingen 
van Jezus’ leven en levenseinde, maar zij is omgeven door een wereld die niet 
gelooft, een wereld die aanvreet en doet afbrokkelen. De getuige van het / 
vierde evangelie wil de geloofstrouw verstevigen (cfr. 1Jo.) en daarom het 
geloofsinzicht verdiepen. Hij wil de brug zijn die het contact legt tussen zijn 
kerkgemeenschap en de persoon waarin zij gelooft. Om de binding aan Jezus 
te bestendigen, wil hij zijn gelovigen Jezus opnieuw doen ontmoeten. Hij is 
de laatste overlevende van de ooggetuigen, die door hun woord de gelovige 
gemeenschap met Jezus verbonden hebben, en hij wenst dat deze verbinding 
hechter worde. Dan zullen de gelovigen, „zoals Gij, Vader, in Mij en Ik in 
U, ook zij in ons zijn”, d.i. rechtstreeks met Jezus en de Vader verbonden 
zijn. En de wereld, de omgevende ongelovige wereld, moge dan onder de in- 
druk komen van die stevige binding en geloven in de goddelijke zending van 
Jezus (17,20-21). 

Daarom is het getuigenis van het vierde evangelie zo actueel in deze tijd. 
Ook de huidige christenen leven als een gevestigde gemeenschap te midden 
van een ongelovige wereld. Ook zij zijn door afvalligheid bedreigd, ook zij 
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hebben nood om de binding met de levende Christus te beveiligen. Het jo- 
hanneïsche getuigenis is daartoe de geschikte bindschakel: zelf zit het stevig 
vast aan de persoon van Jezus die de evangelist in levenden lijve gekend 
heeft, en bovendien bevat het een gerijpt inzicht in Jezus dat wellicht geen 
ander nieuwtestamentisch auteur bereikt heeft en dat ons in elk geval exis- 
tentieel aanspreekt. De oogst van de heidenkerk is binnengehaald, maar Jo. 
weet nog van de moeizame arbeid in de lente, van Jezus’ lijden en dood, 
waardoor de oogst tot wasdom is gekomen (4,38). Zo de graankorrel niet in 
de aarde valt en er sterft, blijft hij alleen, maar zo hij sterft brengt hij veel 
vrucht voort, bij de werving namelijk van de heidenen voor Christus (12,24). 

De getuige van het vierde evangelie getuigt echter minder van gebeurte- 
nissen, waarvan zijn lezers trouwens meer dan genoeg afweten. Hij getuigt 
van Iemand, wiens persoonlijkheid hijzelf geleidelijk vermoed heeft, tot hij 
haar begreep, te laat naar zijn gevoelen, want toen werd Jezus aan de tast- 
bare werkelijkheid onttrokken. Onnodig dus in het vierde evangelie een 
supplement aan onderricht te zoeken, een uitbreiding van de collectie won- 
derverhalen en Jezus-woorden, verzameld door de synoptici. Geloof en ge- 
loofsonderricht worden bij de lezer ondersteld. Maar dat geloof moet ver- 
sterkt worden door het geloofsinzicht te verdiepen. Veel zou de evangelist 
kunnen vertellen, maar uit de hoorn des overvloeds houdt hij slechts enkele 
goedgekozen elementen over, „opdat zij geloven zouden”, d.i. opdat hun 
geloof meer en meer geankerd moge zijn in de levende persoonlijkheid van 
‚ hun geloofsobject, Jezus de Christus. In plaats van de synoptische foto der 
uiterlijke feiten bij te werken, tracht de evangelist een geestelijk portret te 
schetsen, waarbij hij vooral erop bedacht is de markante trekken van de per- 
soonlijkheid in reliëf te brengen. Als getuige van het eerste uur was het zijn 
goed recht, niet nog eens het verhaal der feiten over te doen, maar met zijn 
door de Geest gewaarborgd inzicht een schets te beproeven van Jezus’ per- 
soonlijkheid, waarin de grondlijnen scherp getekend zouden zijn. 

De gebeurtenissen zijn achter de rug, de gestalte van Jezus en haar heils- 
betekenis blijven. Het getuigenis betreft niet de feiten om zichzelf, maar 
inzoverre zij de persoon van Jezus belichten en de heilsbetekenis van zijn zen- 
ding. De Doper getuigt dat Jezus het definitieve Licht voor Israël, de vol- 
einding der oudtestamentische openbaring is (1,7-8), dat Hij de Messias, de 
Lijdende Dienaar van Jahweh is (1,19-37), die van eeuwigheid bij de Vader 
was (1,15.30). De Vader getuigt door de werken dat Jezus de Gezondene 
voor het einde der tijden is (5,36-37; 8,18; 10,25), zoals Hij steeds, vanaf 
de Sinaï tot in de Schrift, bij voorbaat getuigenis heeft afgelegd voor de 
Gezondene die komen moest (5,37-47). Ja, door de Geest, het bloed en het 
water, heeft de Vader getuigenis afgelegd dat Jezus de Zoon is (1Jo. 5,9). 
Alle getuigenissen willen het antwoord motiveren op de vraag, wie Jezus js 
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en wat zijn zending voor ons mag betekenen. Zo ontsluiert het getuigenis 
het geheim van Jezus’ persoonlijkheid, zending en heilsbetekenis, met de 
bedoeling het geloof te verdiepen (1,7; 19,35; 20,31) en het ongeloof aan 
de kaak te stellen (5,31-47). Die persoonsbepaling van Jezus wordt uitge- 
drukt in termen beantwoordend aan het verlangen van Israël, aan de ver- 
wachting die Jo. zelf gekoesterd heeft en die de Joden, niettegenstaande de 
vervulling, hopeloos blijven cultiveren. 

Het aldus geschetste portret van Jezus is een persoonlijk getuigenis over 
een persoonlijk gekende gestalte. Geen theologisch tractaat, geen mystische 
contemplatie, maar een getuigenis van een geleefde werkelijkheid (15,27), 
met de bedoeling de lezers op hun beurt met de werkelijke, de diepere per- 
soonlijkheid van Jezus in voeling te brengen. De evangelist trekt geen ge- 
volgen uit de geloofsverkondiging van anderen, hij bezint zich niet over een 
openbaringsgegeven door anderen medegedeeld, noch rafelt hij het getuige- 
nis van anderen uit. Hijzelf heeft in de mens Jezus van Nazaret de Messias, 
de Mensenzoon en de Zoon ontdekt, hij heeft in Hem geloofd. Maar zijn 
lezers moeten eveneens en bij voortduring tegenover de overweldigende per- 
soonlijkheid van Jezus geplaatst worden. Filippus moet in Jezus de Vader 
zien (13,9), de latere generaties christenen moeten in Jezus geloven en 
meteen in de Vader. Want zalig die niet zien en toch geloven (20,29). De 
christenen die de historische Christus niet gezien hebben, zijn niet benadeeld 
tegenover de ooggetuigen, ofschoon dezen er moeten zijn om het geloof der 
anderen te gronden. Het evangelie als getuigenis geeft aan het geloof van de 
lezers een binding met de werkelijke Jezus en wel een binding die levens- 
contact is. Het geloof wordt door het getuigenis niet enkel geschraagd, maar 
ook gevoed. Het geloof moet erdoor groeien. 


Getwigenis ten laste van de Joden 


De ontmoeting echter met Jezus scheurde de evangelist los uit het Jodendom 
waarin hij opgegroeid was. Zijn geloof in Jezus ontwikkelde zich te midden 
van een stijgend verzet van de Joden. Op hetzelfde ogenblik waarop hij tot 
inzicht kwam in volle openbaringswerkelijkheid van Jezus’ persoon, op dat 
ogenblik, in het Uur, vermoordde het Jodendom Jezus. Zijn getuigenis voor 
Jezus werd meteen en noodzakelijk getuigenis ten laste van de Joden. Wat 
hij zag en inzag, zo meende hij, konden en moesten ook zij zien en inzien. 
Aldus hoort het johanneïsche getuigenis thuis in de sfeer van een rechts- 
geding, hangt het nauw samen met de juridische terminologie van de johan- 
neïsche woordenschat: oordelen en vonnis, beschuldigen, het bewijs leveren, 
pleitbezorger en aanklager. De geleefde Christus-openbaring wordt in het 
geschrift van de evangelist een getuigenis ten laste van de wereld, en deze 
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wereld is concreet de Joodse wereld waarin hijzelf en Jezus elkaar ontmoet 
hebben. Om de persoonlijke belevenis van deze ontmoeting is het getuigenis 
van de evangelist tegelijk rechtsgeldig (3,11; 8,14-19) en heftig. Heftig is 
het omdat de evangelist niet getuigt tegen theoretische Joden, maar tegen 
Joden die evenals hij alles hebben meegemaakt en niettemin Jezus vermoord 
hebben. Zijn getuigenis is geen principiële afkeuring van een geval dat hem 
voorgelegd werd, maar is een aanklacht tegen een misdaad die hijzelf zag 
gebeuren. Een nog grotere heftigheid, echte weerzin toont hij tegenover de 
man, wiens verraad zich voltrok binnen de nog nauwere kring der vrienden 
en die de evangelist dus nog beter kende. 

De evangelist argumenteert niet met apologetische argumenten tegen „het 
Judaïsme’’, hij houdt geen steekspel met de Joden van zijn tijd om hun te 
tonen dat hun systeem geen steek houdt en het zijne wel. Om te beginnen 
heeft hij geen systeem, maar gelooft hij in een persoon. En Deze werd door 
de Joden destijds ten onrechte vermoord. Zijn getuigenis tegenover de lezers 
van zijn tijd, richt zich dus tegelijk tegen de Joden uit Jezus’ tijd. Als aanval 
tegen de Joden situeert het getuigenis zich niet op het ogenblik van de redac- 
tie van het evangelie, maar in het verloop van het historisch conflict tussen 
de Joden en Jezus. De evangelist voert geen polemiek met de nog resterende 
Joden, hetzij om hen ongelijk te geven, hetzij om hen te bekeren, want het 
Judaïsme is voor hem een afgedane zaak. Op het kruis voltrok zich het gods- 
vonnis aan het eenmaal uitverkoren volk. Toen werd Israël definitief verwor- 
pen, werd het wereld, deze wereld, kroondomein van de vorst dezer we- 
reld, de satan (12,31-32). En reeds tijdens Jezus’ openbaar leven, toen Hij 
nog het Licht, de definitieve openbaring aan Israël was, treedt Hij als Men- 
senzoon, als eindtijdsrechter op de voorgrond. Met het laatste en mooiste 
aanbod van God brengt Hij tegelijk de eindtijdelijke dreiging. Zijn komst is 
gericht op het definitieve heil, maar zo Hij afgewezen wordt, dan betekent 
zijn komst ook definitief vonnis (3,16-21; 12,44-48). Zo maakt het johan- 
neische getuigenis geen deel uit van een theologisch schooldispuut tussen 
ckristendom en jodendom, het weegt niet de ene leer tegenover de andere af, 
het stelt Jezus in de historische situatie van het zich in ongeloof uitlevende 
Israël, waarna de eventualiteit van een bekering der Joden in een volgende 
generatie buiten beschouwing gelaten wordt. Zich richtend tot de lezers van 
zijn tijd, schuift de evangelist zijn getuigenis in het dossier tegen de Joden 
die Jezus vermoord hebben. 

Om het getuigenis van Jo. ten volle te begrijpen, moet men het dan ook 
terugplaatsen in de heilsgeschiedenis van Israël, waarvan Jezus’ komst de 
ontknoping is. Want al zijn er verschillende getuigen, toch is er in de grond 
slechts één getuigenis en wel van God zelf, zoals ook de heilshandeling van 
God één en continu is. God is getrouw, tot in het vonnis toe. Zijn laatste 
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aanbod sluit een onherroepelijk vonnis in. Jo. heeft een sterk gevoel voor het 
eindtijdelijk karakter van Jezus’ openbaring. Jezus’ openbaar leven, zijn dag, 
is de laatste dag van Gods geduld met Israël. Alle zelfopenbaring van God 
is gericht op de uiteindelijke openbaring van God in Jezus. En elke zelf- 
openbaring Gods, juist omdat zij ten langen laatste betrekking heeft op 
Jezus, wordt getuigenis voor Jezus, zodra Deze verschijnt in een wereld van 
verzet. En naargelang die openbaring duidelijker getuigenis voor Jezus wordt, 
wordt zij dreigender voor wie haar niet aanvaardt. 

De eenheid van getuigenis gaat terug op de eenheid van oorsprong en de 
eenheid van bevestiging. De Geest, het water en het bloed, zijn drie getuigen, 
maar hun getuigenis „komt op hetzelfde neer” (1Jo. 5,8), omdat het getui- 
genis van dezelfde God is (1Jo. 5,9). 

Maar de duidelijkheid verschilt naargelang het openbaringsstadium waar- 
in men zich bevindt: in het voorbereidende stadium van het Oude Testa- 
ment, in Jezus’ dag of openbaar leven, of na het Uur van zijn volle open- 
baring. 

De Schrift is voorbereidend getuigenis, zij verwijst naar de komende Chris- 
tus (5,37-47). Zelf kan zij het leven niet geven (5,39), zij kan slechts leiden 
tot Jezus die het Leven is en het leven geeft (5,40). Die Schrift is zelf 
neerslag van de zelfopenbaring van God op de Sinaï, waar Israël beweert 
Gods stem gehoord te hebben en zijn gestalte in de verhullende lichtende 
wolk gezien te hebben (5,37). In feite heeft Israël bij deze ontmoeting God 
niet echt gehoord of gezien, want zijn openbaringswoord bleef niet bij hen 
nawerken, anders zouden zij in Jezus geloofd hebben (5,38). Wie zich eerlijk 
door God in het Oude Testament liet beleren, komt thans tot de rechtstreekse 
Godsopenbaring in Jezus (6,45). Wie echt Israëliet is, zoals Natanaël, komt 
tot Jezus (1,46). Getuigenis voor Jezus, wordt de Schrift getuigenis tegen 
Israël, niet enkel tegen de Joden van Jezus’ tijd, maar tegen het godsvolk in 
zijn geheel. Het huidige ongeloof tegenover Jezus bewijst dat Israël nooit 
echt Jahweh gekend heeft. De eeuwenoude ontrouw van Israël tegenover 
zijn God wordt in het verzet tegen Jezus eindtijdelijk bevestigd. Op het 
ogenblik dat het Licht voor Israël gaat schijnen, is de Schrift wel voorbij- 
gestreefd door de rechtstreekse openbaring van God in Jezus, maar toch is 
zij niet waardeloos geworden. Als geboekstaafd getuigenis voor Jezus hebben 
de Joden eeuwen de tijd gehad om het uit het hoofd te leren en zich aldus 
voor te bereiden op het levende woord van God dat Jezus spreekt. Heeft de 
Schrift hen niets omtrent Jezus geleerd, dan zullen zij ook zijn woorden niet 
begrijpen, maar inmiddels blijft de Schrift bewaard in het dossier tegen Israël. 

Sinds Jezus zelf optrad, is ook het getuigenis van de Doper voorbijge- 
streefd. Dit was het laatste voorbereidend getuigenis, een rechtstreekse vin- 
gerwijzing naar de Messias. De Doper heeft zijn werk goed gedaan: de lamp 
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brandde en gaf licht. Maar de Joden hebben slechts een wijl zich verheugd 
om de voorafschemering van het definitieve Licht (5,35). Jezus herinnert 
nog even aan het getuigenis van de Doper, omdat de herinnering hen wel- 
licht nog op de goede weg kan brengen. Maar de evangelist liet naar aanlei- 
ding van het laatste getuigenis van de Doper (3,25-30) reeds goed merken 
dat geen getuigenis bij de Joden helpt, zodat ook dit getuigenis ingelast 
wordt in de aanklacht tegen Israël (3,36). 

De voorbereidende getuigenissen van de Schrift en de Doper spreken de 
verwachting van Israël aan, zij betreffen de Messias (1,26.32.34; 3,29-31), 
met terloops een verwijzing naar het voorafbestaan (1,15.30). Zodra Jezus 
zelf optreedt, heeft het getuigenis betrekking op de goddelijke herkomst, 
zending en bestemming (3,11-12.32.34; 8,14), op de eenheid in handeling 
en wezen van Jezus en de Vader (3,17-20; 10,38). Getuigenis wordt af ge- 
legd dat Jezus de Gezondene van de Vader is (5,36), en dit getuigenis loopt 
parallel met de zelfopenbaring van Jezus als de Mensenzoon (vgl. 3,11-12 
met 3,13-14; 5,31-47 met 5,20-30), door Jo. uitgediept tot de openbaring 
van de Zoon. 

Het zelfgetuigenis van Jezus is rechtstreeks getuigenis van de Vader (8, 
14.18) en daarom rechtsgeldig, zoals ook de werken rechtstreeks getuigenis 
zijn van de Vader (5,36). Dit rechtstreekse getuigenis correspondeert met de 
directe belering door God in de zelfopenbaring van Jezus (6,45), zij is er 
de juridische tegenhanger van. 

In het Uur bereikt de openbaring haar hoogtepunt. Gods eigenste heer- 
lijkheid wordt zichtbaar in de Zoon, de Vader zelf vertoont zich in de Zoon. 
De zichtbaarheid is er nochtans slechts voor de ogen van het geloof. De 
schijn pleit voor de nederlaag van Jezus. Het proces tegen Jezus is echter niet 
definitief. In hoger beroep komt de Geest getuigen en het bewijs leveren, 
dat de Joodse rechtbank gefaald heeft (Jo. 15,26; 16,8-11). De leerlingen, 
de evangelist, het bloed en het water zullen met de Geest (15,26; 1Jo. 5,6-8) 
getuigen dat de dood van Jezus zijn overwinning betekent en het heil aan de 
gelovige wereld. 

Zo begeleidt het getuigenis, door de heilsgeschiedenis heen, de openbaring 
als haar juridisch complement. De openbaring van God wordt getuigenis in 
een wereld van verzet, in de atmosfeer van een rechtsgeding, als aanklacht 
tegen hen die de openbaring niet willen aanvaarden. Tevens is dit getuigenis 
geloofsbevestiging en geloofsverdieping voor de gelovigen in een dreigende 


‚ omgeving. 
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De Prediking als Getuigenis 


DOOR GILBERTUS VAN DER VELDEN O.PRAEM. 


De woorden „getuigen en getuigenis” hebben in katholieke oren, als het 
over godsdienstige onderwerpen gaat, vaak een protestantse klank. Een pro- 
testant getuigt. Dat wil zeggen, dat hij gaarne bij plechtige gelegenheden 
openlijk zijn persoonlijke geloofsovertuiging laat horen. Bij een onderwerp 
als „Prediking als Getuigenis” verwacht men dan ook gemakkelijk, dat de 
preek besproken zal worden als de geloofsverkondiging met een zeer persoon- 
lijk accent, als een openlijke belijdenis van de predikant, waarin hij uiting 
geeft aan zijn diepste geloofsbeleving tot eer van God en tot stichting van 
zijn evenmens. 

Het is niet de bedoeling van dit artikel het woord getuigenis’ uitsluitend 
in deze zeer speciale zin te nemen. Wel gaat het om de christelijke zin van 
dit woord. Want het woord „getuigenis heeft een plaats gekregen in de 
eigen woordenschat van het christelijk spreken en schrijven. 

Het Nederlandse woord „getuigenis is, evenals de corresponderende 
woorden in de andere talen, aan de rechtspraak ontleend. Dit woord komt 
niet uit de Kerk maar uit de rechtszaal. Nu is het in het algemeen opvallend 
hoeveel woorden en uitdrukkingen in de christelijke taal aan de taal van het 
recht zijn ontleend. En dit is toch weer niet zo verwonderlijk als we beden- 
ken, dat het in de geopenbaarde Godsdienst gaat om de persoonlijke ver- 
houdingen tussen God en de mens en tussen de mensen onderling. De juridi- 
sche terminologie leent zich bijzonder goed om over deze persoonlijke be- 
trekkingen te spreken en ze zo juist mogelijk te karakteriseren. 


St. Jan, de jurist onder de evangelisten 


Vooral St. Jan de evangelist is in het gebruik van woorden, die aan het recht 
ontleend zijn, zeer sterk. Hij mag de jurist onder de evangelisten worden 
genoemd. En juist voor de woorden „getuige" en „getuigenis” heeft hij een 
opvallende voorliefde. Hij heeft ongetwijfeld een belangrijk aandeel gehad 
in het geven van een christelijke zin aan deze woorden en in het opnemen 
van deze woorden in de eigen woordenschat van de Kerk. 

Hij heeft vooreerst Johannes de Doper afgeschilderd als een Getuige. 
Reeds in de proloog op zijn evangelie schrijft hij: „Er kwam een mens, van 
God gezonden, Johannes was zijn naam. Hij kwam tot getwigenis, om van 
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het Licht te getuigen. Opdat allen door hem zouden geloven. Hijzelf was 
niet het Licht, maar hij moest getuigen van het Licht” (Joh. 1,6-8). Na de 
proloog volgt een drievoudig getuigenis van de Doper, 


Jesus Christus, de Hoofdgetuige 


Vervolgens wordt Jesus Christus heel het evangelie door getekend als de 
hoofdgetuige, die getuigenis af komt leggen op aarde van wat Hij gehoord 
en gezien heeft in de hemel. Reeds in het nachtelijk gesprek met de voor- 
aanstaande farizeër Nikodemus laat St. Jan Jesus aldus spreken: „Voorwaar, 
voorwaar, Ik zeg u: Wat Wij weten spreken Wij, en Wij getwigen, wat Wij 
hebben gezien; en toch aanvaardt gij ons gefwigenis niet. Wanneer gij niet 
gelooft, als Ik u spreek over aardse dingen, hoe zult gij dan geloven, als Ik 
u over de hemelse spreek? Niemand is opgeklommen ten hemel, dan Hij die 
uit de hemel is nedergedaald: de Mensenzoon, die in de hemel is’ (Joh. 3, 
11-13). Jesus’ getuigenis betreft de hemelse dingen. Hij is de enige gezag- 
hebbende getuige, omdat Hij alleen uit de hemel is neergedaald om er over 
te spreken. Door de Voorloper is Jesus dan ook geheel in dezelfde geest be- 
schreven. In een gesprek met zijn leerlingen zeide Johannes de Doper: „Wie 
van boven komt, is boven allen. Wie van de aarde is, behoort aan de aarde 
en spreekt van de aarde. Wie uit de hemel komt, is boven allen; en Hij 
getuigt, wat Hij gezien en gehoord heeft; maar niemand neemt zijn ge/ut- 
genis aan. Wie zijn getuigenis aanvaardt, drukt er zijn zegel op, dat God 
waarachtig is; want Hij, dien God heeft gezonden, spreekt de woorden van 
God” (Joh. 3,31-34). Merken we intussen reeds op, dat het niet voldoende 
is, om als getuige op te treden, dat men spreekt over dingen, die men zelf 
gezien en gehoord heeft of van betrouwbare personen heeft vernomen, maar 
dat een authentiek getuige volgens deze teksten ook de zending moet hebben 
ontvangen, om als getuige te mogen optreden. 

Aan het eind van zijn aardse leven verklaart Jesus nog eenmaal voor 
Pilatus tijdens een officieel rechtsgeding: „Ik ben geboren en in de wereld 
gekomen, juist om te getuigen voor de waarheid” (Joh. 18,37). 

Jesus is de volkomen betrouwbare getuige. In de opdracht van het boek 
der Openbaring typeert St. Jan Jesus uitdrukkelijk als de waarachtige Ge- 
tuige: „Johannes, aan de zeven kerken in Azië: Genade zij u en vrede van 
Hem, die is, en die was, en die komt; en van de zeven Geesten voor Zijn 
troon; en van Jesus Christus, de waarachtige Getuige, de Eerstgeborene der 
doden en de Opperste van de koningen der aarde” (Openb. 1,4-5). Zo ook 
in de brief, die hij moest schrijven aan de engel van de kerk van Laodicea: 
„Dit zegt Amen, de trouwe en waarachtige Getwige, de Aanvang van de 
schepping Gods’ (Openb. 3,14). 
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De verdere getuigen 


De prediking van het Evangelie wordt begrijpelijkerwijze door Johannes 
aangeduid onder de naam „Getwigenis van Jesus’. In het boek der Openba- 
ring, waar Johannes zijn visioen gaat beschrijven, dat hij op het eiland Pat- 
mos had ontvangen, drukt hij zich aldus uit: „Ik was op het eiland, Patmos 
genaamd, terwille van Gods woord en de getwigenis van Jesus” (Openb. 
1,9). Oak na Jesus’ hemelvaart immers moet het getuigen, zoals Jesus dit 
gedaan heeft, worden voortgezet. Dit zal op de eerste plaats geschieden door 
de H. Geest. In de tweede afscheidsrede, die Johannes Jesus laat uitspreken 
na het Laatste Avondmaal, verklaarde deze: „Maar wanneer de Helper komt, 
dien Ik u van de Vader zal zenden, de Geest der waarheid, die uitgaat van 
de Vader, dan zal Hij van Mij getwigen” (Joh. 15,26). Onmiddellijk hierop 
volgen de woorden, die de evangelieprediking-door-de-apostelen typeren als 
een getuigenis van Jesus: „Maar ook gij moet van Mij getwigen, omdat gij 
van de aanvang af bij Mij zijt geweest” (Joh. 15,27). Het getuigen, waarmee 
Jesus een aanvang heeft genomen, moet na Zijn hemelvaart dan ook worden 
voortgezet door Zijn apostelen en hun opvolgers. Dit getuigenis heeft een 
belangrijke uitbreiding gekregen. Want de evangelisten of predikanten zullen 
niet alleen het getuigenis van Jesus moeten doorgeven, maar ook als oog- en 
oorgetuigen moeten optreden in betrekking tot Jesus’ persoon en werk. In 
zijn eerste brief deelt de H. Johannes zo nadrukkelijk mogelijk mede, dat hij 
aldus zijn taak begrepen heeft en ook in praktijk heeft gebracht. „Wat van 
de aanvang af bestond, wat wij hebben gehoord, wat wij met onze ogen heb- 
ben gezien, wat we mochten aanschouwen en onze handen mochten betasten 
met betrekking tot het Woord des Levens: ja waarlijk, het Leven is versche- 
nen en wij hebben het gezien; en wij leggen getuigenis af en brengen u de 
boodschap van het eeuwig leven, dat bij de Vader was en aan ons ís ver- 
schenen; wat wij dan hebben gezien en gehoord, dat verkondigen wij ook 
aan u, opdat gij gemeenschap moogt hebben met ons: en onze gemeenschap 
is met de Vader en met Jesus Christus, zijn Zoon” (1Joh. 1,1-3). 


Analyse van het christelijk getuigenis 


Wanneer we nu de prediking als getuigenis dieper willen analyseren, zullen 
we, gezien de aangehaalde teksten uit de geschriften van de H. Johannes, 
aan de volgende punten aandacht moeten schenken: 

1. de prediking als getuigenis betreft openbaringsfeiten, 

2. veronderstelt bij de getuige waarachtigheid en het gezonden-zijn, 

3. zal een wervende kracht bezitten, 

4. en moet berusten op het apostolisch fundament. 
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Het getuigenis in de prediking betreft openbaringsfeiten 


Elk getuigenis betreft feiten, maar de prediking als christelijk getuigenis 
betreft openbaringsfeiten. Daardoor bevat dit getuigenis een element van 
nieuwheid en komt er geloof aan te pas. Het element van nieuwheid is zelfs 
in staat van de toehoorders nieuwe schepselen te maken. 

De hele schepping als gesloten systeem bevat onnoemelijke rijkdommen 
aan energie en kenbaarheid. De mens, die tot dit systeem behoort en er mid- 
den in staat, neemt daar door zijn verstand een bijzondere plaats in. Hij is 
in staat deze rijkdommen te ontdekken en te benutten. Hij kan met zijn ver- 
stand op geestelijke wijze bezit nemen van heel de schepping. Maar hij blijft 
tevens hiertoe beperkt. De mens is in de strikte zin van het woord nooit 
scheppend, omdat hij zelf schepsel is. Al wat de mens doet is ontplooiing 
van krachten, die God in hem heeft gelegd, en profijt trekken uit de krach- 
ten, die hij in de natuur ontdekt. God staat nooit versteld van wat de mens 
presteert, of het nu het terrein van de techniek of dat van de zuivere weten- 
schap betreft. Hoogstens staat Hij er verwonderd over, dat de mens niet 
eerder b.v. de atoomenergie heeft ontdekt en niet eerder de rol van het 
onderbewuste wetenschappelijk heeft vastgesteld. In de schepping komt 
slechts tot ontwikkeling, wat God er in kiem had ingelegd. Als er in de 
schepping iets nieuws bij wil komen, dan moet het uit God komen. En dit ís 
nu ook in werkelijkheid geschied door de Openbaring. Zoals een meteoor- 
steen uit de hemel valt en voor de aarde een volkomen vreemd element be- 
tekent, zo is de Openbaring vanuit God in heel de schepping gevallen als een 
absoluut nieuw gegeven. Reeds in het Oude Verbond is God begonnen van 
deze geestelijke meteoorstenen naar de aarde te sturen. Maar Christus is de 
Openbaring bij uitstek. Hij is ook de authentieke getuige van wat er in God, 
dus buiten heel de schepping om, leeft. Naast de H. Geest is Hij de enige 
oog- en oorgetuige van de goddelijke dingen. 

De prediking betreft deze volkomen nieuwe openbaringsgegevens. Daarom 
juist veronderstelt deze prediking geloof. Het gewone menselijke getuigen 
betekent: de feiten weergeven zoals ze objectief gebeurd zijn. Het christelijke 
getuigen van de predikant mag zich niet beperken tot het geven van de 
feiten, maar moet er tevens de ware en diepere zin van deze feiten, die alleen 
voor het geloof doorzichtig is, bijgeven. Getuigt hij bij voorbeeld van Jesus’ 
verrijzenis, dan kan hij er niet mee volstaan dit historische feit te vermelden, 
maar moet hij er heel het Paasmysterie, dat rondom dit feit hangt, aan toe- 
voegen, wil zijn getuigenis een christelijke getuigenis zijn. Daarom zal de 
prediking nooit beperkt kunnen blijven tot een woordgetuigenis, maar altijd 
een levensgetuigenis insluiten. In de preek getuigt de predikant onvermijde- 
lijk van zijn eigen geloof. En in sommige omstandigheden kan van hem 
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bovendien gevraagd worden, dat hij zijn woord- en levensgetuigenis nog be- 
zegelt door een bloedgetuigenis, dus door het martelaarschap. 


De ets van waarachtigheid en van gezonden-zijn 


Elk getuigenis veronderstelt bij de getuige waarachtigheid. Vaak wordt de 
getuige onder ede gesteld om deze waarachtigheid des te zekerder te garan- 
deren. Waarheidsliefde is bij de predikant een eerste vereiste. Reeds in het 
Oude Testament moest de profeet naar waarheid Gods woord verkondigen. 
Jeremias laat Jahweh aldus spreken: „De profeet, die een droom heeft, 
vertelle zijn droom, maar die mijn woord heeft ontvangen, moet het naar 
waarheid verkonden!.… Ik zál die profeten van valse dromen, die mijn volk 
misleiden door hun vertelsels, door hun leugens en zwetsen: die Ik niet heb 
gezonden, geen opdracht gegeven, en dit volk van geen nut zijn: is de gods- 
spraak van Jahweh!” (Jer. 23,28-32). 

Maar bij de predikant, evenals bij de profeet, zoals uit de aangehaalde 
woorden reeds blijkt, wordt meer gevraagd. Hij moet gezonden zijn. Dit is 
kenmerkend voor heel het heilsinstituut, dat Christus aan de mensen heeft 
geschonken. Deze notities van „zenden” en „gezonden zijn” zijn typisch 
Johanneïsch. In Jesus’ hogepriesterlijk gebed vinden we de eis van waarach- 
tigheid en van gezonden-zijn bijeen: „Heilig hen in de waarheid; uw woord 
is waarheid. Zoals Gij Mij in de wereld hebt gezonden, zo heb Ik ook hen 
in de wereld gezonden” (Joh. 17,17-18). Na zijn verrijzenis herhaalt Jesus 
deze zending met de woorden: „Zoals de Vader Mij heeft gezonden, zo zend 
Ik u” (Joh. 20,21). De slotwoorden van het evangelie volgens Mattheus 
geven de definitieve zending van de apostelen door Christus aldus weer : 
‚Mij is alle macht gegeven in de hemel en op aarde. Gaat dus heen; onder- 
wijst alle volken, doopt ze in de naam van de Vader en van de Zoon en 
van de H. Geest, en leert ze onderhouden al wat Ik u heb geboden. Ziet, 
Ik blijf altijd bij u, tot aan het einde der wereld” (Matth. 28,18-20). Uit 
deze laatste woorden blijkt tevens allerduidelijkst, dat de eis van het gezon- 


den zijn niet beperkt blijft tot de apostelen maar ook van kracht is voor | 


al hun opvolgers. 

Deze zending betreft de toediening der sacramenten èn de prediking. Dit 
mag ons niet verwonderen. Het gaat immers om dat absoluut nieuwe, dat 
niet van aardse oorsprong is, maar van hemelse, dat niet uit de schepping 
komt, maar uit de Schepper. Niemand legt in de prediking getuigenis af op 
eigen gezag, maar in naam van Christus en uiteindelijk ín naam van de Va- 
der. Paulus, de grote getuige onder de heidenen, schrijft in de tweede brief 
aan de Korinthiërs: „Welnu, dit alles is uit God, die ons door Christus met 
Zich heeft verzoend, en die ons de bediening der verzoening heeft toever- 
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trouwd. Want het was God die door Christus de wereld met Zich verzoende 
en haar de overtredingen niet toerekende, en die óns de prediking der ver- 
zoening heeft opgedragen. In Christus’ naam treden we dus als gezanten op, 
alsof God zelf door ons vermaant” (2Kor. 5,18-20). In de prediking komt 
niet een mens aan het woord maar God zelf. Paulus was er zich goed van 
bewust. Hij schrijft: „En daarom brengen ook wij dank aan God zonder 
einde, omdat gij het woord van God, door ons gepreekt, hebt aanvaard, en 
ook ter harte genomen, niet als het woord van mensen, maar, wat het in 
werkelijkheid is, als het woord van God, dat ook in u werkt, wanneer gij 
gelooft” (1Tess. 2,13). 

Het gaat in het getuigenis van de prediking niet om kennisvermeerdering 
zonder meer, maar om de mededeling van het heil en dus per slot van reke- 
ning om de zo volkomen mogelijke gemeenschap met God in Christus. 
Welke mens zou, zonder zending, zich zo’n taak durven toeëigenen ! Christus 
zelf durfde slechts getuigen, omdat Hij gezonden was. 


De wervende kracht van het christelijk getuigenis 


De prediking als getuigenis heeft een wervende kracht. Waarom? Omdat 
het Gods woord is. Reeds bij Jeremias staat te lezen: „Is mijn woord niet als 
vuur, als een hamer, die rotssteen vergruizelt?”’ (Jer. 23,29). Volgens Paulus 
schuilt in de prediking een goddelijke macht en kracht. In de aanhef van de 
brief aan de Romeinen schrijft hij: „Voor het evangelie (d.i. voor de ver- 
kondiging van de blijde boodschap) schaam ik me niet. Immers het is een 
goddelijke kracht ter zaligheid voor iedereen die gelooft’ (Rom. 1,16). Deze 
goddelijke kracht, die in het getuigenis van de predikant schuilt, wekt ook 
op tot geloof. Geen tekst illustreert beter deze leer dan de volgende passage 
eveneens uit de brief aan de Romeinen. Ook de eis van het gezonden-zijn 
keert hierin terug: „Hoe zullen ze Hem dan aanroepen, in wien ze niet heb- 
ben geloofd? En hoe zullen ze in Hem geloven, van wien ze niet hebben ge- 
hoord? En hoe zullen ze horen, als er geen prediker is? En hoe zal men pre- 
ken, als men niet gezonden is? Het geloof ontstaat dus door de prediking; 
de prediking geschiedt krachtens opdracht van Christus” (Rom. 10,14-17). 


Het getuigenis moet rusten op het apostolisch fundament 


Ten slotte moet de prediking als getuigenis, sinds de dood van de oor- 
spronkelijke oog- en oorgetuigen, berusten op het apostolisch fundament. 
Elke predikant moet met deze eerste getuigen in contact staan. Dit is ge- 
waarborgd door de overlevering, waarvan de onafgebroken apostolische suc- 
cessie de zichtbare en historisch controleerbare draagster is. Zoals de wijding 
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en zending van bisschoppen en priesters door een onafgebroken serie hand- 
opleggingen is doorgegeven, zo ook het getuigenis van Christus en van zijn 
apostelen. Elke predikant moet òf als bisschop een schakel vormen in deze 
serie Òf als priester van de tweede orde met een bisschop in verbinding staan, 
wil Christus’ genade volledig in hem werkzaam zijn. Zoals de lamp in onze 
huiskamer niet branden kan zonder een verbindingsdraad met de centrale 
waar de electrische stroom wordt opgewekt, zo is de genadewerking van de 
sacramenten en de quasi sacramentele werking van de prediking als getuige- 
nis niet aanwezig zonder dit tastbare en bijna physische contact met de apos- 
telen en Christus. 

Toch mogen we de actuele en rechtstreekse werking van de Geest hierbij 
niet vergeten. Hij geeft aan het getuigenis zijn actualiteit en zijn persoonlijk 
cachet. Vooral in betrekking tot de wervende kracht van het getuigenis 
spreekt dit persoonlijke een allerbelangrijkste rol. De werking van de Geest 
laat zich niet volkomen vangen in apostolische successie zoals de electrische 
stroom in een draad. De Geest, die overal werkzaam is, verleent juist door 
zijn rechtstreekse inwerking aan het getuigenis zijn overtuigende kracht. 
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Katechese geloofsonderricht en 
geloofsopvoeding 


DOORSZUSTERSIGER TRIUIDIERONS U 


In het jaar 1948 verklaarden de nederlandse bisschoppen dat het de taak 
van de onderwijzers is katechese te geven, samen met en in afhankelijkheid 
van de priesters, 

De leek-katecheet is dus krachtens zijn roeping geloofsverkondiger. Met 
ouders en priesters hebben zij de kerkelijke taak het geloof in Christus voor 
het opgroeiende kind te vertolken en daarvan te getuigen. 


Geloofsvertolking 


Katechese is geloofsvertolking. De taal van God is de inhoud van het chris- 
telijk geloven. Dat is de zich openbarende God, die zich in Christus tot de 
mensen richt. Ook tot het kind. Maar dit spreken Gods is niet alleen een 
áánspreken, maar ook een spreken mèt: een dialoog dus. En in die groeiende 
dialoog tussen Christus en het kind is de katecheet middelaar. 

Het is zijn taak de opgroeiende mens duidelijk te maken waarover God 
spreekt. En dit is niet zozeer een spreken over wat God is in zich — zonder 
ons — maar allereerst een spreken over wat Hij voor ons wil zijn en wat wij 
voor Hem betekenen. En dan mogen wij katechese zien als voorbereiden van 
de onvolwassen mens op zijn ontmoeting met Christus en dit op verschillen- 
de niveau's: in het christelijk leven; in gebed en sacramentaliën, maar vooral 
in de intense ontmoeting bij de liturgische viering. 


Geloofsonderricht 


Katechese is geloofsonderricht. Wij geloven in de Blijde Boodschap. Er is 
wel degelijk een geloofsinhoud, die gekend moet worden. Het zijn de chris- 
telijke waarheden. Maar bij dit „kennen’’, dat is: weten, blijven wij niet 
staan. Geloven dient te worden verstaan in paulinische zin. Dan omvat het 
oneindig veel meer dan het aannemen van waarheden. Dan is het geloven 
in Christus. Dan is het het antwoord van de mens op Gods genade. Dan 
betekent het een verhouding tussen God en mensenkind. 
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Zo betekent in Christus’ bevel : „Gaat en onderwijst.…” het woord „onder- 
wijst" meer dan alleen maar onderrichten. Het betekent school maken, vol- 
gelingen oproepen, getuigenis geven van Christus. Maar dan moeten ge- 
loofsonderricht en geloofsopvoeding samengaan. Dit juist is de fundamen- 
tele originaliteit van het geloofsonderricht. Het spreekt de hele mens aan. 

Met de paulinische opvatting van geloven gaan we ook duidelijk terug 
naar de oude tradities van de Kerk. Bij de Kerkvaders, vooral bij Augustinus, 
vinden we reeds een uitmuntend uitgebouwde katechese, waarin zeer ge- 
schikte richtlijnen, ook voor onze tijd, te vinden zijn. In zijn katechese voor 
volwassenen bij de overgang naar het christendom kunnen wij enkele stadia 
onderscheiden : 

— Het ontwaken van het geloof. Bedoeld is de metanoia, de bekering, de 
definitieve keuze voor Christus. Hierop volgt de afzwering van het heiden- 
dom, waarna een proeftijd van twee jaar. 

— Voedsel voor het ontwakend geloof. Dit behelst onderricht en initiatie. 
De periode van de veertigdagentijd is hieraan gewijd. En dit onderricht 
Sing samen met de liturgische viering van de mis der katechumenen. 

— Het Sacrament van het geloof. Deze voorbereidingen werden gevolgd 
door de katechese der sacramenten en deze werd gehouden in het paas- 
octaaf. 

Op het ogenblik bezitten we juist de omgekeerde orde: Het christelijk le- 

ven begint met het doopsel. Hierna komt onderricht en heenkeer naar God, 

d.w.z. persoonlijke keuze voor Christus en de Kerk. Velen zijn er, die niet 

tot hetgeen onder het derde boven vernoemde punt genoemd is, komen, 

doordat zij niet persoonlijk tot een keuze besluiten. Eigenlijk staan wij voort- 
durend weer voor die keuze. Ook de onvolwassen mens. 

Doel van de getuigende katechese is: het kind tot die persoonlijke keuze 
te brengen, de keuze voor Christus en de Kerk. Katechese moet een appèl 
zijn op het maken van die keuze, De onvolwassen mens moet hierbij voort- 
durend geholpen worden en die hulp geschiedt allereerst doordat de kate- 
cheet zelf het getuigenis geeft van een konsekwent beleefd „van-Chris- 


tus-zijn’’. 


Sacrale activiteit 


In dit verband is het begrip „sacraal aldus te omschrijven: Het is een acti- 
viteit, waarin God zelf uitdrukkelijk zijn houding tot de mensen openbaart. 
Anders gezegd, betekent dit dat God door de katechese laat zien wat Hij 
met de mens wil en wat Hij voor de mens wil betekenen. God bereikt het 
kind door middel van de katecheet. Door hem geeft Hij genade. De kate- 
cheet is voertuig, instrument. Godsdienstonderricht ís niet een tijd vertellen 
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over God en daarbij geeft God aan het kind zijn genade. Neen, het vertel- 
len, het bidden, het tekenen, de gedragingen van de katecheet zijn de instru- 
menten, waardóór God genade schenkt. Door alles wat de katecheet in een 
les doet wordt het kind geloofsgenade gegeven. 


Vanuit theologisch standpunt gezien 


Bij het doopsel worden geloof, hoop en liefde ingestort. Het kind bezit 
dan zeer zeker het bovennatuurlijk organisme. Maar dit moet nog ontwikkeld 
worden. Het kind bezit het geloof, maar het kan nog niet volgens het geloof 
handelen. Het is nog niet toe aan persoonlijk bovennatuurlijk handelen. Wij 
geloven vanzelfsprekend in de bovennatuurlijke mogelijkheden van het kind, 
maar we weten tevens, dat de bovennatuur op de natuur voortbouwt en geen 
sprongen maakt. Een ontwikkelingsgang mag niet worden genegeerd. De 
deugd van geloof is ingestort, d.w.z. de mogelijkheid, de dispositie tot gelo- 
ven is er, maar nu moeten de geloofsakt en ten slotte het geloofsleven volgen. 

Dit alles is een goddelijke gave, geheel van God dus. Maar het geloven 
is ook het vrije antwoord, het „ja’” van de mens. De katecheet zal beide 
waarheden respecteren: de goddelijke gave en de menselijke vrijheid. Hij is 
de verantwoordelijke persoon, die, beide eerbiedigend, de bewuste ontmoe- 
ting tussen God en kind tot stand moet brengen. 


Voltooiing van Doopsel 


Katechese is voltooiing van het doopsel. De priester die doopt, ziet reeds 
uit naar de katecheet. Het doopsel wordt met het oog op katechese toegediend. 
In de katechese wordt voltrokken wat bij het doopsel is geschonken. Het 
doopsel is pas mogelijk en geoorloofd en heeft pas zin als er de intentie 
is, dat katechese zal volgen. 

We mogen dus zeggen dat het doopsel in katechese wordt voltooid. 

Er is ten slotte een wisselwerking tussen de sacramentele werking en de 
verkondiging. Bij het natuurlijke leven kunnen wij drie fasen onderscheiden: 
— De conceptie, de ontvangenis in de moederschoot. 

— Het kind manifesteert dit leven in de moederschoot. 
— De geboorte, Het kind gaat zelfstandig leven. 
De moeders verklaren dikwijls dat de tweede fase de meest ontroerende is. 

Deze drie fasen beschouwend, kunnen wij een vergelijking betreffende het 
bovennatuurlijke leven trekken: 

— Het doopsel, de conceptie, de ontvangenis in de moederschoot van de Kerk. 
— De katechese, die het leven voortdurend voedt, verwarmt, animeert, het 
geloofsleven doet ontwaken. 
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— Het autonome leven, waarin de persoonlijke keuze zelfstandig geschiedt. 
Deze vergelijking doet de sacrale sfeer aanvoelen, waarin de katechese moet 
plaats vinden, en niet minder de grootsheid, de waardigheid en het delicate 
van de katechetische taak. 

De vraag mag gesteld worden waarom de onvolwassene later niet is ge- 
komen tot het autonome geloofsleven, tot de persoonlijke keuze. 

Miste de katecheet misschien de sacrale sfeer? 

Miste hij het gebedsklimaat ? 

Verdiepte hij zich genoeg? 

Was het bewustzijn dat de katechese meewerkt met de geloofsgenade vol- 
doende aanwezig ? 

Was de overtuiging geestelijk eigendom, dat katechese de voltooiing is van 
het sacrament van het doopsel? 


„Gaat heel de wereld door, 

en predikt het evangelie aan ieder schepsel. 
Wie gelooft en gedoopt is, 

zal zalig worden; 

maar wie niet gelooft, 

zal worden veroordeeld” (Mc. 16,15-16). 
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Het Getuigen 15 


van het christelijk leven 


DOOR JAN MEEUWSEN 


Achtergronden 


De door paus Pius XII tot de leken gesproken woorden: „De Kerk, dat zijt 
gij”, hebben het zoeken en tasten naar de organische plaats van de leek in de 
Kerk en naar zijn roeping in de wereld niet weinig gestimuleerd. In deze en- 
kele woorden wordt de situatie van de leek in de Kerk en in de wereld, zijn 
verantwoordelijkheid en juist zelfbewustzijn, zelfs zijn recht op medezeggen- 
schap zeer bondig en bezielend geformuleerd. De laatste twijfel, aan de 
juistheid van de visie, dat de hiërarchie eigenlijk de Kerk is, werd radicaal 
en voorgoed weggenomen. Ook de verhouding tot de hiërarchie komt in een 
heel ander licht te staan: deze is er op de allereerste plaats omwille van het 
Godsvolk van het Nieuwe Verbond: de gelovigen. 

Men komt er steeds meer van terug te spreken van een ontkerstende we- 
reld, waarin wij, moderne mensen, leven. Bij nader inzien blijkt, dat b.v. de 
arbeiderswereld nooit gekerstend geweest is en de realiteit van de verlossing, 
d.w.z. de werkelijk christelijk te noemen beleving b.v. wat het huwelijk 
betreft, inzonderheid sexualiteit en huwelijksliefde, blijkt nog maar zeer 
oppervlakkig geweest te zijn. De christelijke levensbeschouwing heeft ook 
allesbehalve diep een stempel gedrukt op de hedendaagse cultuur. Bij het 
zoeken naar de diepste gronden van het menselijk bestaan, blijken initiatie- 
ven van niet-christenen een grotere werfkracht te bezitten dan vele goed- 
bedoelde pogingen van de christenen. Is een figuur als de Italiaan Danilo 
Dolci eigenlijk geen beschaming voor de christenheid van het westen? Wat 
betekent de stem van de katholieke christenheid in de internationale verhou- 
dingen? Hoewel het probleem als niet-bestaand is weerlegd: toch vraag ik 
mij af, hoe het toch komt, dat de hedendaagse poëzie zo weinig gedichten 
kent, die een getuigenis zijn van een „beleving”, die een expressie zijn van 
religieuze ervaring der eucharistieviering, van Christusontmoeting of heils- 
werkelijkheden. Het is momenteel zo, dat men voor een goed religieus ge- 
dicht te rade moet gaan bij anderen, bij een Guillaume van der Graft b.v. 
Men moet maar eens op zoek gaan naar een goed, modern, specifiek katho- 
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liek gedicht, dat de verwoording is van de christelijke mysteriewerkelijkheid ! 
Dit is geen verwijt, maar het vaststellen van een tot nadenken stemmend 
feit. Hoe komt het — ach… de begrijpende lezer zal zelf meerdere niet-ge- 
noemde gebieden kunnen opnoemen waar het getuigenis van het christelijk 
leven in gebreke blijft, of te ver onder de maat gebleven is. Op kerkelijk 
gebied, b.v. wat de parochie betreft, is er zeker sprake van een kentering, 
hoewel het nog allesbehalve een algemeen verschijnsel is, dat de medever- 
antwoordelijkheid van de leek voor de zending der Kerk wordt erkend. 

Een ander aspect van het christelijk getuigenis wordt fel belicht door een 
cri de coeur van Prof. H. Fortmann in Dux van het vorig jaar (ik citeer uit 
het geheugen) : wie van ons heeft geleerd bij woorden als christelijke vrijheid, 
genade, verlossing enz. aan iets concreets te denken? Voor zover deze uit- 
lating juist is, is hiermee wel de vinger op de wonde gelegd… 

We hebben tot nu toe slechts enige losse, sombere gedachten genoteerd 
over het ín gebreke blijven van het christelijk getuigenis in het openbare 
leven. Het is een enigszins donkere achtergrond, waartegen de volgende, 
meer positieve gedachten duidelijker zullen afsteken. 


Beroep en samenleving 


Als de Kerk het grote teken is, dat te midden der volken is opgericht, is 
iedere leek in zekere zin op grond van zijn doopsel, vormsel en eventueel 
huwelijkssacramnent, ook een teken voor de mensen, een teken dat levende 
gestalte geeft aan de verrezen en verheerlijkte Christus, die in zijn Kerk, het 
Godsvolk, voortleeft. De innige gemeenschap met Hem is de kern en bron 
van alle christelijk leven, want in Hem leven wij, bewegen wij ons en zijn wij. 

Door Hem, met Hem en in Hem staat de christen in een persoonlijke rela- 
tie met de Vader en de H. Geest. In de sluier van het geloof heeft hier op 
aarde de eeuwige bruiloft reeds een aanvang genomen. Dit feestelijk samen- 
zijn met de Heer wordt in de viering van de eucharistie ervaarbare werkelijk- 
heid. In dit danken, samen eten en gedenken legt de christen getuigenis af 
van zijn levende gebondenheid en één-zijn met Christus, van zijn Kerk-zijn 
met zijn broeders en zusters. Als de Heer God tot de mens spreekt door zijn 
profeten, door Christus of door zijn apostelen, moet deze de akker van zijn 
ziel bereid hebben... Gods Woord zal hij ervaren als een kracht en als bron 
van leven. Hij moet niet alleen luisteraar zijn, maar ook volbrenger van het 
Woord. De christen moet in de situatie van de volle realiteit van het leven 
in zijn wereld, de levende Christus gestalte geven. Dit is de zin, roeping en 
verantwoording van zijn teken-zijn. In iedere christen is de Kerk het grote 
teken, dat te midden der volken is opgericht. Zijn samen-zijn, verbonden-zijn 
met Christus — niet hij leeft, maar Christus leeft in hem — wordt in zijn 
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samen-zijn met de mensen nu opnieuw geactiveerd in de confrontatie met de 
wereld. Hij moet de wereld van Gods schepping ernstig nemen. Het is zaak 
niet zozeer onze houding te bepalen, alswel te ontdekken met welke ernst, 
toewijding en liefde Christus het werk zou gedaan hebben, dat nu van ons 
op dit moment, in deze concrete situatie wordt verwacht en dat Hij nu door 
ons wil doen. Vaak worden wij ontmoedigd door het nutteloze, het geestloze 
van het werk, dat we moeten doen. Toch valt in deze zone de beslissing van 
ons christelijk leven als leek in de wereld. Wij kunnen maar heel moeilijk 
geloven, dat het schijnbaar onbeduidend werk, dat verricht moet worden en 
dat zo weinig creatief is, zo weinig beroep doet op ons initiatief en onze 
talenten, juist datgene is wat Christus van ons verwacht. Het is soms zo 
moeilijk voor ons een christelijk perspectief te zien in onze arbeid. We zou- 
den moeten ingaan op de christelijke zin van de arbeid, waarbij we niet 
eenzijdig de arbeid zouden moeten zien als een straf, maar vooral als een 
voortzetten van, een medewerken aan het scheppingswerk van God. De zin 
van de arbeid is vaak diep verborgen. Maar het is een feit, dat al doende 
ons die zin duidelijk wordt. Zouden wij in de Zoon van de timmerman uit 
Nazaret de Zoon van God herkend hebben? Dertig jaar is zijn goedheid 
schuil gegaan in de eenvoud en onbeduidendheid van menselijke arbeid in 
een eenvoudig milieu. Even diep gaat Hij schuil in de arbeid die wij 
moeten verrichten. Mogen we ons niet afvragen: hoe zou Christus het werk, 
dat ik doe, in mijn plaats gedaan hebben? Het is helemaal niet fantastisch 
te veronderstellen, dat Hij zijn werk als timmermansknecht zeer vakkundig 
heeft gedaan, waardoor Hij ongetwijfeld toenam in welbehagen bij God en 
bij de mensen… Dit alles neemt niet weg, dat we ons volledig moeten in- 
zetten voor de humanisering van de arbeid en sociale verhoudingen, voor- 
zover dit op onze weg ligt en wij daar voor verantwoordelijk zijn. 

Als wij in deze christelijke levenshouding onze arbeid verrichten, is ons 
werken een getuigenis van christelijk leven, voor onszelf meestal verborgen 
en onbewust, voor anderen een teken, dat heenwijst naar de bron van een 
diep-menselijke, van liefde vervulde levenshouding. Het is nu ook begrijpe- 
lijk, dat alleen het aanwezig zijn van de christen — Christus zelf immers leeft 
en werkt in ons, uit onszelf kunnen we niets — in een bepaald, ongekerstend 
milieu, een getuigenis kan zijn van christelijk leven en als een zuurdesem er 
op in werkt. Wij moeten oprecht veel bidden, dat God zulke werkers in 
alle milieu's mag opwekken, want aan deze verborgen heiligen heeft de we- 
reld meer dan ooit behoefte: handarbeiders zowel als intellectuelen, die hun 
taak in het perspectief van de voortzetting van Gods schepping zien en in 
hun werk zich er op toeleggen, in verbondenheid met Christus, de glans van 
zijn liefde in hun werk te laten doorschijnen.… De fraterniteiten van de 
Kleine Broeders en Zusters van Jesus zijn in wezen op dit aanwezig doen 
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zijn van Christus in de wereld gebaseerd: voor alle mensen een broeder te 
zijn en hen door het praktisch levensvoorbeeld voor Christus’ liefde te win- 
nen. Christus heeft ons een nieuw gebod gegeven: de mensen lief te hebben 
zoals Hij ze heeft liefgehad, zodat de wereld ons zal herkennen als zijn 
leerlingen (Joh. 13,34). Het glas water zelfs, dat wij de dorstige medemens 
te drinken geven, de hulp, die wij de medemens belangeloos in zijn mense- 
lijke nood bieden, dat alles is aan Christus zelf gedaan. Zo nabij is Christus 
in ons leven. Wij hoeven Hem niet ver te zoeken: in iedere medemens treedt 
Hij ons tegemoet, in elke menselijke nood en alle lijden. Ook in onze per- 
soonlijke nood, komt Hij ons in de helpende medemens tegemoet. Inderdaad, 
ook in dit opzicht leven wij in Hem, bewegen wij ons en zijn wij. Hij is de 
laatste zin van ons menselijk bestaan. Wij moeten onszelf verlaten, buiten 
onszelf gaan, ons leven verliezen, om menselijk te kunnen leven. De mens, 
geschapen naar Gods beeld en gelijkenis, is evenals God zelf in wezen liefde. 
Waar de mens liefde brengt, is ook God. Het is de specifieke taak van de 
leek om het vuur, dat Christus op aarde is komen brengen, brandend te 
houden in de kille wereld. Zijn roeping draagt daarom een uitgesproken 
binnenwerelds karakter. In het in-de-wereld-zijn moet de leek zonder van 
deze wereld te zijn in Christus de Vader verheerlijken. In zijn hogepriester- 
lijk gebed bad Christus voor ons tot de Vader: „Ik vraag niet, dat Gij ze 
van de wereld wegneemt, maar dat Gij ze behoedt voor het kwaad. Ze zijn 
niet van de wereld, zoals ik niet van de wereld ben. Heilig hen in de waar- 
heid. Zoals Gij Mij zond in de wereld, zo zend ik hen in de wereld. Voor 
hen heilig ik mijzelf, opdat ook zij in waarheid geheiligd mogen zijn (Joh. 
17,15-20). 

De leek is de door Christus en zijn Kerk gezondene in de wereld. Door het 
sacrament van het vormsel zijn wij tot Christus’ getuigen gewijd in de kracht 
van de H. Geest. Dit is de diepe zin van de waardigheid van de leek en van 
zijn getuigen: de wereld van het profane te doordringen met de geest van 
Christus, zodat zij ophoudt zuiver profaan te zijn en gekerstend wordt, d.w.z. 
herschapen tot een verloste nieuwe schepping, zodat God de Schepper evenals 
bij de aanvang weer zeggen kan, dat het geschapene goed is. 

Geweldig zijn de perspectieven die zich openen voor het getuigenis van 
het christelijk leven van de leek in de wereld. Enorm is de taak die volbracht 
moet worden, moeilijk vooral omdat de christen in de wereld hierbij per- 
soonlijk beslissingen moet nemen en een eigen verantwoordelijkheid heeft, 
waarvoor geen algemeen geldende voorschriften bestaan. In deze zone van 
het als christen handelen, zijn in het verleden veel zonden van verzuim 
bedreven, waardoor God thans in de meest vitale domeinen van de mense- 
lijke samenleving de grote Afwezige is. De enige tijd geleden door Prof. 
Rogier gesignaleerde inertie van de katholieke christen, ís niet tot het weten- 
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schappelijk-cultureel gebied beperkt. Ook in de kerk zelf heeft de leek een 
getuigenis van christelijk leven af te leggen, draagt hij verantwoordelijkheid 
en staat hij onder het charisma van de H. Geest. Als er in de lekenwereld in 
deze van een zekere inertie kan gesproken worden, komt dat wellicht omdat 
de leek daartoe nog te onvoldoende ruimte en kans gegeven wordt, terwijl 
het hem over het algemeen aan de vereiste vorming ontbreekt. (Zie hierover 
vooral het zeer instructieve artikel van Prof. E. Schillebeeckx O.P. : „De leek 
in de Kerk”, Tijdschr. v. Geestelijk Leven, dec. 1959). 


Huwelijk en gezin 


Als de mensen over een bepaald iets veel spreken en schrijven, ís dit een 
teken, dat men de zin ervan verloren heeft. De mens is de zin van de liefde 
van man en vrouw, van huwelijk en gezin, deze allervitaalste levensrealitei- 
ten, kwijtgeraaakt. Vitaal, levenwekkend, omdat huwelijk en gezin de nieuw 
leven voortbrengende kiemcel zijn van de menselijke samenleving en de 
Kerk. Ook bij huwelijk en gezin moeten wij constateren, dat van eigenlijke 
ontkerstening spreken niet juist is, want ook hier blijkt, dat dit domein van 
het menselijk leven nimmer tot in de diepste grond gekerstend is geweest, 
of anders gezegd: de levensrealiteiten die het wezen van het huwelijk en 
gezin bepalen zijn nimmer diep in het christelijk leven geïntegreerd geweest, 
De grote ontreddering op dit levensgebied, de nood ook in eigen katholiek 
milieu heeft ons tot bezinning gebracht. Het is de diepste christelijke zin 
van het huwelijk teken te zijn. God schiep de mens, man en vrouw schiep 
Hij hen, en zag dat het „zeer goed’ was. In het Oude Verbond al was het 
huwelijk een teken, een getuigenis van de liefde en trouw van Jahweh voor 
zijn uitverkoren volk, een liefde en trouw die zelfs blijven, als dit volk zich 
van God afkeert en „echtbreuk” pleegt. Als Christus aan het kruis sterft, 
wordt in zijn doodslaap de Kerk uit zijn zijde geboren en wordt de liefdes- 
gemeenschap tussen God en zijn volk, de Kerk, definitief bezegeld. Christus 
heeft als een liefhebbende Bruidegom alles voor zijn Bruid gegeven om 
haar zijn onuitsprekelijk grote liefde te tonen: Hij heeft zichzelf gegeven, 
uiterst bewijs van niet zichzelfzoekende, maar alleen het geluk van de be- 
minde, de Kerk, willende liefde (Ef. 5,21-32). Als man en vrouw in het 
huwelijk ernaar streven om elkaar werkelijk lief te hebben, voor hun erva- 
ring op een echt menselijke wijze: gave van zichzelf tot in het lichaam vol- 
tooid, dan is hun liefde een teken, een beeld, een getuigenis van Christus’ 
liefde voor de Kerk. 

Het is wel een hele omwenteling te gaan beseffen, dat liefde en huwelijk, 
seksualiteit en lichamelijkheid, menselijke werkelijkheden die door zovelen 
als niet verenigbaar met het wezen der religie werden ervaren, in wezen 
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bestemd zijn om getuigenis te zijn van Christus’ liefde voor zijn Kerk. Dit 
geldt op de allereerste plaats voor man en vrouw zelf. In hun liefde en 
trouw, hun onverbrekelijk verbond en samen-leven zijn man en vrouw voor 
elkaar een genade. Zouden we dan mogen zeggen, dat de liefde van God, die 
in Christus menselijk werd, in het christelijk sacramentele huwelijk manne- 
lijk en vrouwelijk wordt, in de volledig menselijke zin, die we gewoon zijn 
aan de liefde van man en vrouw te geven? Noemde Paus Pius XI misschien 
de gehuwden daarom „gwast consecrati” (Casti Connubii)? Zijn man en 
vrouw daarom niet op de allereerste plaats voor elkaar getuigen van de in 
Christus mensgeworden liefde? Zijn liefde, die de moederschoot niet ge- 
schuwd heeft, is ook afgedaald tot in het diepste (niet laagste!) van ons 
mens-zijn, van het als man en vrouw voor elkaar liefde zijn. Het seksuele 
in de mens, als diepste expressie van de liefde van man en vrouw, krijgt in 
deze goddelijke orde van de liefde weer iets van zijn oorspronkelijke glans: 
en God zag dat het zeer goed was. 

Wie anders dan de christenen kunnen een door een ontzinde seksualiteit 
bezeten wereld beter doen begrijpen, dat deze seksualiteit een werkelijke gave 
van God ís? Uit de vele publicaties op dit gebied blijkt een zekere machte- 
loosheid en een gevoel van ontoereikendheid: het leven zelf immers is het 
welsprekende getuige van het leven. 

In verschillende opzichten zijn man en vrouw als vader en moeder getui- 
gen van christelijk leven voor hun kinderen. Als de liefdegemeenschap van 
man en vrouw een beeld is van de liefdegemeenschap van Christus en zijn 
Kerk, zijn de kinderen degenen, die op zeer directe wijze, dag in dag uit, ín 
de concreetheid van het alledaagse leven, met dit teken worden geconfron- 
teerd. Het leven deelt in deze situatie zo direct het leven mee, dat niet veel 
woorden meer nodig zijn en dat van de andere kant ook geen woorden bij 
machte zijn een eventueel verzuim geheel te compenseren. 

Meer dan voor welk milieu ook geldt voor het gezinsmilieu de geheim- 
volle kracht van het alleen maar er „zijn’’, naar binnen zowel als naar buiten. 
Het „zijn” van vader en moeder als man en vrouw, hun samen-zijn vooral 
schept een diep in het leven van het kind ingrijpend levensklimaat, in 
natuurlijk, zowel als in godsdienstig opzicht. In het huwelijksleven zijn na- 
tuur en religie zeer diep met elkaar verweven en het diep beleven van het 
een roept het beeld van het andere op: de mens is inderdaad een belichaam- 
de geest of zo men wil een begeest lichaam, een eenheid van leven, die 
bepaald wordt door de geest. Van deze christelijke geest, die eenheid schept 
en orde, is het christelijk gezin geroepen het teken te zijn. 

Alles wat we gezegd hebben in het voorafgaande over het christelijk ge- 
tuigenis in het beroep en in het maatschappelijk leven, geldt op de radicaal- 
ste wijze voor het gezin. Het getuigenis van het christelijk leven in het gezin 
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straalt ongeweten maar onweerstaanbaar zowel naar binnen als naar buiten 
de liefde uit. In het Frans heet het gezin veelzeggend „foyer’', men koestert 
zich aan zijn warmte, die in wezen de uitstraling is van de liefde van Chris- 
tus voor de mensen. Het is geen beeldspraak, dat een Kerkvader het gezin 
de kleine Kerk noemde. Pius XI noemde de ouders de priesters van de wieg 
en de uitspraak van Pius XII: de Kerk, dat zijt gij, krijgt in dit verband 
een verrassend perspectief. 

En zijn de vele gezinsgroepen van diverse pluimage geen effectief hulp- 
middel om het gezin als kleine Kerk de grote Kerk te helpen vinden? Waar 
zal het kind leren bidden als het dit niet van vader en moeder samen met de 
andere kinderen heeft geleerd? Vader en moeder zelf gaan hierin heel letter- 
lijk hun kinderen voor. Als in het gezin het kind iets heeft leren begrijpen 
van de grote dingen, die God in de heilsgeschiedenis voor de mensen heeft 
gedaan en nog doet, en als het dus al jong heeft leren vermoeden, hoe wij 
God in zijn Woord ontmoeten, — het klimaat van een christelijk te noemen 
gezin leent zich van nature, zou ik haast zeggen, voor de geest die de Bijbel 
beheerst — dan is door het getuigenis van vader en moeder in het kind een 
onverwoestbare basis gelegd voor de uitgroei van een bijbelse vroomheid. 
Als de kleine Kerk van het gezin met het leven van de grote Kerk tracht 
mee te leven, door in eigen stijl de viering van de geheimen van Christus in 
de kerkelijke jaarkring en in de eucharistieviering, in het gezinsleven te in- 
tegreren door een huiselijke viering, dan is ons gezin evenals de grote Kerk, 
een levend teken, dat te midden van de volken als een getuigenis van de 
verlossende liefde van God is opgericht. 

We hebben tot hiertoe enkele dingen gezegd over het christelijk getuigenis 
van het gezin in de beslotenheid van het huiselijk leven. Talloos echter zijn 
de contacten, die het gezin met de buitenwereld heeft. Er zijn op de eerste 
plaats de contacten, die voortvloeien uit de menselijke relaties der ouders 
en van de groter wordende kinderen (familie, buren, vrienden, school). 
Voor zover de mogelijkheden het toelaten moet het gezin — ook als gemeen- 
schap — geen kans voorbij laten gaan om te laten blijken dat wij diep gelo- 
ven, hoe in de nood van de anderen Christus in zijn nood ons tegemoet komt. 
Zonder aanzien van de persoon en zonder rekening te houden met de levens- 
beschouwing van de mens, die onze materiële of morele hulp behoeft, moe- 
ten wij van dit geloof getuigen. De onderlinge hulp van de gezinnen uit een 
zelfde straat of van een zelfde flat is een eis van de tijd en biedt naast de 
liturgische vernieuwing misschien de enige mogelijkheid om de parochie- 
gemeenschap nieuwe bezieling te geven. (Zie: Mgr. Em. Jos de Smedt: 
Christelijk buurtleven. 

De mogelijkheden van getuigenis van christelijk leven in de parochie zijn 
talloos. Er zijn parochies, waar de pastoor in zijn herderlijk ambt wordt bij- 
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gestaan door een gezinsraad, die de geestelijkheid adviezen geeft betreffende 
het parochieleven, te ondernemen activiteiten (liturgisch leven, gespreks- 
avonden voor jong-gehuwden, verloofden enz.), overleg over alle problemen, 
die een bepaalde parochie eigen zijn en die voor elke parochie anders liggen. 
Het is nuttig gebleken zo’n gezinsraad na bepaalde tijd van samenstelling 
te wijzigen, opdat het contact met wat in de parochie leeft, gehandhaafd 
blijft. Enkele echtparen uit een parochie kunnen een gezinsgroep onder lei- 
ding van een parochiegeestelijke vormen. Het allereerste doel is elkaar te 
helpen het huwelijks- en gezinsleven in christelijke geest te beleven. Zo’n 
gezinsgroep kan zich er echter op bezinnen wat in de parochie gedaan kan 
worden om het christelijk getuigenis effectiever te doen zijn en over bepaalde 
initiatieven in overleg treden met de pastoor van de parochie. 

Het getuigenis van het christelijk leven ontspringt aan de bron van chris- 
telijk leven in ons. Die bron moet gevoed worden. De inspanning die we 
ons daartoe individueel getroosten moet getoetst worden aan de inspanning 
die anderen doen. Een gespreksgroep of gezinsgroep die zich als doel stelt 
de geïnteresseerden te helpen bij de beleving van een vroomheid, die hoe 
langer hoe meer bepalend gaat worden voor het christelijk leven van deze 
tijd: een bijbelse vroomheid, zou prachtige mogelijkheden daartoe bieden. 

Zo'n groep zou zich meer op de beleving dan op de wetenschappelijke 
kant van deze klassiek-christelijke spiritualiteit moeten richten. Men zou 
elkaar kunnen helpen om de liturgie van de Kerk, bewust mee te leven, 
vooral wat de eucharistieviering betreft; om de smaak in het bidden (of 
liever zingen!) van de psalmen te ontwikkelen, elkaar helpen om de Schrift- 
lezing door de praktijk in de groep als uitermate zinvol en belangrijk voor 
ons christelijk leven te ontdekken. Zo'n groep zou de leden, indien daar 
belangstelling voor is, een elementaire theologische vorming kunnen geven, 
die aan de beleving van een bijbels-liturgische vroomheid ten grondslag moet 
liggen. Dat in zo'n groep een priester dient te worden opgenomen, zonder 
dat hij nu precies de „leiding moet hebben, behoeft geen nader commentaar. 
Het is niet ondenkbaar, dat zo’n groep zich kan ontwikkelen tot een kost- 
baar middel om ons persoonlijk leven meer getuigeniskracht te geven, terwijl 
een doorwerking in het leven van de parochie geenszins tot de onmogelijk- 
heden behoort. 
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Uw de tijdschriften 


POO RME EER MEAINIS MEIS 


Het kan ongetwijfeld niet de bedoeling van deze kroniek zijn een volledig 
overzicht te geven van datgene, wat er in de diverse (ook buitenlandse) 
tijdschriften verschijnt. De rijkdom aan materiaal is ten enenmale te groot 
dan dat er naar volledigheid gestreefd zou kunnen worden en er moet dus 
noodzakelijkerwijze een selectie gemaakt worden. Binnen deze te maken 
keuze blijvend, is het niet de bedoeling van de „„kronist’’ om louter literatuur- 
verwijzingen te geven, maar om, door korte samenvatting van bepaalde artí- 
kelen of onderdelen daarvan, enkele verworvenheden op bijbels-liturgisch ge- 
bied aan de lezer mee te delen, zodat hij een nieuwe verrijking krijgt op 
dit punt en bovendien een idee krijgt van wat er op dit terrein zoal leeft 
in de wereld der tijdschriften. 

Een goed startpunt van deze kroniek kan de verwijzing zijn naar enkele 
referaten, gehouden op de studiedagen van het Genootschap voor Liturgie- 
studie in samenwerking met de Liturgische Federatie van 24 tot 26 februari 
1957 te Berne-Heeswijk (vgl. Tijdschrift voor Liturgie 1957, blz. 246-256). 

In een gedegen inleiding, getiteld: „Bijbelse vroomheid en Liturgische 
vroomheid” bespreekt prof. dr. W. Grossouw de nauwe verbondenheid van 
bijbel en liturgie. De liturgische teksten zijn, kwantitatief gezien, grotendeels 
ontleend aan de Schrift of erdoor geïnspireerd, en, kwalitatief gezien, is de 
liturgie geheel doordrongen van de geest van de bijbel. Hieruit volgt, dat 
een verstaan van de liturgische viering noodzakelijk veronderstelt een ver- 
staan van de Schrift en echte uitleg van de Schrift, een echte prediking van 
het Woord Gods. Waar het gelovige volk in het algemeen weinig begrip 
heeft voor de bijbel, niet „bible-minded” is, geen affiniteit heeft met de 
geest van de Schrift, kan het moeilijk woord en geest der liturgie begrijpen 
en smaken, en komt dus het streven der liturgische beweging naar een daad- 
werkelijke deelname van het volk aan de viering der heilige geheimen in een 
impasse. Waar men het orgaan mist om de bijbel te verstaan, kan men ook 
de liturgie niet verstaan. 

Voornaamste en directe oorzaak van het verlies van dit orgaan om de 
Schrift en dus ook de liturgie te verstaan ligt ongetwijfeld in een leemte 
in de prediking, die te weinig bijbels-liturgisch en te zeer pastoreel-moreel 
ingesteld ís. In wijder perspectief gezien, zijn hier echter nog meer oorzaken 
aan te wijzen. Grossouw noemt allereerst de fixering van de riten en teksten 
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in de romeinse liturgie sinds ca. 1600; hierdoor werd de liturgie a.h.w. 
dichtgespijkerd, afgesloten voor het volk; liturgie werd een zaak van de 
clerus; i.p.v. een integratie zien wij een uiteengroeien en onderlinge ver- 
vreemding van de officiële eredienst en authentieke volksdevotie. Elke ere- 
dienst heeft bepaalde regels en vaste vormen nodig, maar een echte verstar- 
ring zou in strijd zijn met de universele aanbidding van de Vader in Geest 
en waarheid. Misschien tendeert elke cultus door een innerlijke drang naar 
verstarring, als er geen ruimte gelaten wordt voor een zekere vrijheid. Verder 
wijst Gr. op een sterke achteruitgang van de functie der Schrift in het leven 
der katholieke Kerk in de laatste eeuwen. De Schrift verdween grotendeels 
als lectto divina, zij was niet meer „die Vorschule des Gebetes’”’. De Schrift- 
lezing werd vervangen door de lezing van de Navolging van Christus en van 
de Bijbelse geschiedenis, het psalmenboek door de rozenkrans. Ten slotte 
wijst Gr. nog op een vierde factor, die het juiste begrip van de Schrift heeft 
bemoeilijkt: sinds het einde der middeleeuwen is er een verandering geko- 
men in de religieuze sensibiliteit. Deze vroomheid, ontving in de daarop- 
volgende eeuwen nog bizondere accenten en drukt-tot in onze dagen haar 
stempel op vele oefeningen en vormen van onze godsdienst; zij uit zich in 
de gebedsformules, in de aankleding van vele kerken, in de opvoeding der 
jeugd en in de devotionele lectuur, en men kan haar karakteriseren als sen- 
timenteel, individualistisch, moraliserend en sterk rationalistisch. Al deze 
eenzijdig benadrukte kenmerken strijden juist met de geest en het wezen 
van de Schrift en de liturgie, die volkomen onsentimenteel, mannelijk zijn; 
die geen exclusieve innerlijkheid kennen maar een voortdurend beroep doen 
op de mens in zijn geestelijk-lichamelijke totaliteit; die de mens beschouwen 
als persoon, maar toch steeds staande in de gemeenschap vau het Godsvolk; 
die de moraal nooit losmaken van het mysterie van Gods genadig handelen 
met de mens vanaf de schepping langs zondevaì en veriossing tot de uit- 
eindelijke verlossing toe; die nooit appelleren aan het verstand alleen, maar 
zich richten tot de gehele persoonlijkheid, inclusief de zinnen en het gevoel. 

Volslagen vernieuwing is in deze materie niet mogelijk. Het gaat veeleer 
om een nieuw besef van oude waarden, die te zeer verduisterd en min of 
meer vergeten werden. Dit hernieuwd besef zal het gelovige volk moeten 
worden bijgebracht door een echt bijbels-liturgische prediking. Dit veronder- 
stelt een werkelijke vertrouwdheid met de Schrift door herhaalde, aandach- 
tige en vrome lezing; een kennis dus van de Bijbel zelf en van zijn inhoud, 
verworven door persoonlijke toeleg en door schriftuurlijk onderricht en re- 
sulterend in een bijbels-theologische visie op de Schrift als geheel. Daarbij 
zal het Oude Testament een grotere plaats moeten gaan innemen dan tot nu 
toe het geval was. „Al wat (in het O.T.) geschreven staat, werd tot óns 
onderricht geschreven’, zegt Paulus in Rom. 15; en: „wat de Israëlieten 
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overkomen is, is een voorbeeld voor ons, over wie het einde der eeuwen is 
gekomen” (Kor. 10,11). Het verstaan van deze geweldige rijkdom van het 
Oude Testament, van het verhaal van Gods heilrijk handelen met de mens, 
zal ons moeten brengen tot een rijker verstaan van de vervulling van dit heil 
in Christus. En dit begrip van de Schrift als geheel is dé weg tot liturgisch 
begrip en liturgische vroomheid. 


Pater Lucas Grollenberg o.p. behandelt de kwestie van de interpretatie, die 
de bijbelteksten krijgen dcor de liturgische contekst, waarin zij verschijnen 
in de eredienst (vgl. Tijdschrift voor Liturgie 1957, blz. 263-271). De 
afstand tussen de exegeet, die met zijn uitgebreid instrumentarium probeert 
te achterhalen wat de oude gewijde schrijvers met hun woorden precies 
bedoeld hebben, en de Kerk, die in deze oude teksten bidt en zingt, is enorm 
groot. Liturgisten richten meermalen tot de schriftgeleerden het verwijt, dat 
in hun wetenschappelijke bijbelcommentaren de Schrift ontdaan wordt van 
het merg en sap, waarvan de echte gelovige leeft. De Schrift der exegeten 
en de Schrift der biddende Kerk lijken twee gebieden, die door een groot 
niemandsland gescheiden zijn. Pater Grollenberg doet een poging om enkele 
verbindingslijnen te trekken tussen deze beide gebieden. 

Allereerst wijst hij op het feit, dat bepaalde stukken van het O.T. thuis- 
horen in het kader der liturgie. Zo zou Ex. 1-15 vlgs. sommige exegeten de 
oorspronkelijke kern vormen van de vijf boeken van Mozes en telken jare 
gereciteerd zijn tijdens Israëls paasviering. Andere teksten hebben een sterk 
liturgisch karakter, zoals het plechtige geloofsgetuigenis van Dt. 26,5-10, 
dat de Israëliet uitsprak bij het aanbieden van de eerste oogstproducten: 
„Mijn vader was een ronddolend Arameeër, die met slechts enkele mensen 
naar Egypte is afgezakt. Toen de Egyptenaren ons mishandelden, tiepen 
wij tot Jahweh, de God onzer vaderen; Jahweh verhoorde ons, heeft ons 
uit Egypte geleid, Hij heeft ons naar deze plaats gebracht en ons dit land 
geschonken, een land dat druipt van melk en honing. Zie, daarom breng 
ik hier de eerstelingen van de grond, die Gij, Jahweh, mij hebt geschonken”. 
In dit „credo” identificeert de spreker zich helemaal met de gemeenschap 
van het Godsvolk en vermeldt de heilsdaden Gods, waaraan die gemeenschap 
haar bestaan te danken heeft. Andere auteurs vestigen de aandacht op de 
liturgische achtergrond van vele psalmen; zij menen, dat op bepaalde dagen 
het Sinaïverbond op liturgische wijze zou zijn hernieuwd: het Sinaï-gebeuren 
zou dan cultisch tegenwoordig gesteld zijn met behulp van bazuingeschal, 
trompetten en wierookoffers (om donder en rook te symboliseren) en voor- 
lezing van oude teksten, waarbij dan de verzamelde Israëlieten gehoorzaam- 
heid en trouw beloofden. 

Verder wijst Gr. op de eigenaardigheden van de hebreeuwse manier van 
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denken. De Israëliet denkt op een bepaalde manier collectief: de gemeen- 
schap is voor hem een soort individu en hij doet zijn persoonlijke heilserva- 
ring gemakkelijk opgaan in die van de gemeenschap; wat hem in zijn ver- 
houding tot God overkomt, maakt deel uit van datgene, wat de hele gemeen- 
schap van Israël is overkomen, en zijn reactie hierop wordt bepaald door het 
antwoord der gemeenschap. Verder kent de bijbelse mens een eigenaardige 
tijd-beleving: het onderscheid van verleden, heden en toekomst lijkt in het 
heilshandelen van God opgeheven en versmolten tot één enkel heilsgebeuren. 
De Israëliet beleeft deze verschillende tijden psychologisch als één moment. 
Gods heilshandelen doorbreekt onze tijd, is in zekere zin altijd present en 
iedereen kan zich het volle heil eigen maken. 

Nog een opmerking: volgens een groep exegeten drukken vele bijbelse 
auteurs van na de ballingschap hun geloofsovertuiging bij voorkeur uit in 
termen, begrippen en zinswendingen, ontleend aan de oudere bijbelboeken. 
Zij gebruiken dus oudere teksten bij hun eigen devotie, gebeden en overwe- 
gingen en vullen daarbij deze oude teksten met een nieuwe inhoud. 

Al deze punten maken het niemandsland tussen het O.T. der vak-exege- 
se en het O.T. der liturgisten aanmerkelijk kleiner. 

Daarna snijdt Gr. de eigenlijke vraagstelling aan: maakt de Kerk in haar 
liturgie een gebruik van het O.T., dat voor de vak-exegese aanvaardbaar is? 
ledere insider weet, dat hier een moeilijk terrein betreden wordt en ook 
pater Grollenberg voelt zich hier niet bepaald „happy. Hij begint met 
enkele grote beginselen voorop te stellen. 

De Kerk heeft steeds erkend, dat het O.T. een zeer groot gedeelte der 
openbaring bevat en zij put dan ook een goed deel van haar verkondiging 
uit het O.T. Christus is de sluitsteen van het grote gebouw der openbaring, 
d.w.z.: zonder Hem is het gebouw tot instorten gedoemd, maar zonder het 
O.T. hangt deze sluitsteen in de lucht. 

De apostelen aanvaardden hun bijbel (= het O.T.!) als openbaring en 
maakten van deze boeken het fundament van hun prediking. Het gehele 
Christus-gebeuren, dat zij meemaakten, konden zij alleen maar verwerken, 
overdenken en weergeven in de kategorieën, begrippen en denkbeelden van 
het O.T. De terminologie en begrippenwereld, die nodig waren om over het 
ingrijpen Gods in Jezus van Nazaret (dat zij gelovig zagen als een definitief 
ingrijpen Gods en als een begin van de eindtijd) te kunnen spreken, lagen 
klaar in de boeken van het O.T., die het vroegere, voorlopige, voorbereidende 
ingrijpen van God in de geschiedenis der mensheid verhaalden. Daarop wa- 
ten zij noodzakelijkerwijze aangewezen: een andere manier om erover te 
spreken was er eenvoudig niet. God, die van plan was het mensdom uit zijn 
zondige betrokkenheid op zichzelf over te brengen in de allerintiemste en 
heilrijke gemeenschap met Hem, heeft dit plan geleidelijk aan willen ver- 
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werkelijken. Steen voor steen heeft Hij zijn Rijk opgebouwd: Hij heeft de 
mensen niet willen overvallen of overdonderen door hen het gehele gebouw 
kant en klaar voor ogen te toveren. Hij realiseert zijn heerschappij over de 
wereld en mensheid eerst op een beperkte schaal, bij één volk (Israël) en in 
één land (Canaan). En terwijl Hij daarmee doende is, zorgt Hij tevens voor 
het geestelijke materiaal, dat nodig is om dit heil te kunnen vatten, zó dat 
wij ons de rijkdom daarvan kunnen voorstellen. Wanneer de eerste christe- 
lijke predikanten en de gewijde schrijvers van het N.T. dus gaan spreken of 
schrijven over Gods heilsdaden in Jezus van Nazaret, kunnen zij dit niet 
anders dan in de klaarliggende termen van het O.T. Zij citeren het O.T. 
uitdrukkelijk ofwel zij doorspekken hun geloofsgetuigenis met allerlei toe- 
spelingen op of reminiscenties aan de O.T.-teksten. Daarbij is het in verre- 
weg de meeste gevallen niet de bedoeling van deze citaten: dit of dat détail 
is voorzegd en precies zó uitgekomen; maar wel: hier is God op dezelfde 
wijze aan het werk als vroeger, en nú definitief. 

Hetzelfde doet eigenlijk ook de liturgie. Het gaat haar om een uitdruk- 
ken, een overwegen, een bezingen en verkondigen van het heil Gods, dat in 
Christus aan de mensheid wordt aangeboden; en ook zij gebruikt hiertoe de 
door God zelf klaargemaakte kategorieën van het O.T. De Kerk gebruikt 
dus in haar liturgie het O.T. in zijn eigenlijke providentiële bedoeling, op 
dezelfde wijze dus als het door Christus en de apostelen werd gebruikt. 
Natuurlijk krijgt daarbij een bepaalde tekst in concreto wel eens een zin, die 
hij oorspronkelijk in het O.T. niet had, maar dat gebeurt ook wel in het 
N.T. Zo eindigt Gr. met het persoonlijk getuigenis, dat hij, hoewel oud-tes- 
tamenticus, zich in de liturgie toch volkomen thuisvoelt. „Niet alleen omdat 
in de moderne benadering van het O.T. de liturgische kant daarvan erkend 
wordt en men daarin dingen aanwijst, waarmee een katholieke liturgische 
bidder allang vertrouwd is, zoals het inbouwen van eigen heilservaring in 
die van de gemeenschap en een bizondere tijd-beleving; maar vooral, omdat 
ik met de oude Kerk ondervind, dat ik de enorme realiteiten, waarin ik leef, 
niet beter kan uitdrukken dan met de kategorieën, die het O.T. mij geeft. 
Laat er soms dan wat gespeel met teksten zijn. Dat stoort mij helemaal niet 
als exegeet. Dat gebeurt in het N.T, ook wel. Tenslotte is de liturgie ook 
spel en zang, en ik zou als exegeet misdoen, wanneer ik dit genre niet in 
zijn eigen aard erkende en apprecieerde”’. 


In het vervolg van deze kroniek wil ik de aandacht wijden aan enkele artike- 


len over het kerkelijk jaar in het algemeen en over de Paaskring in het 
bizonder. 
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Op de liturgische studiedagen voor onderwijzend personeel, die in augus- 
tus 1950 te Heeswijk gehouden werden, hebben diverse liturgisten van naam 
inleidingen gegeven die een inzicht geven in het kerkelijk jaar als geheel en 
in zijn onderdelen. Hoewel deze referaten 10 jaren geleden gehouden wer- 
den, biedt dit frisse gezoem uit de liturgische bijenkorf, die Heeswijk wel 
eens genoemd wordt, nog altijd een waardevolle stof voor predikatie en 
overweging. 

De leider van deze studiedagen, Paschalis J. van Kaathoven, O.Praem. 
hield een algemene inleiding op het Kerkelijk Jaar (vgl. Tijdschrift voor 
Liturgie, 1950, blz. 289-298). In de eerste christelijke eeuw kende men bui- 
ten de zondag, de Dag des Heren, d.w.z. van de verrezen Heer, geen feesten. 
Deze zondag is een specifiek-christelijke instelling, door de christenen ge- 
vierd in bewuste tegenstelling tot de joodse sabbath. De Joden vierden op 
de sabbath Jahweh's rust na de eerste schepping; de christenen vierden op 
de zondag het begin van de nieuwe schepping, de verrijzenis van de Heer. 
Het is dus een gedenkdag van hét christelijke mysterie bij uitstek, de verrij- 
zenis, en van het begin van onze eigen verrijzenis in het doopsel. De Slavi- 
sche christenen noemen de zondag dan ook terecht „voskresenie”: verrijzenis. 
Deze zondag is de eerste steen van het latere gebouw van het kerkelijk jaar. 
Kernstuk van dit kerkelijk jaar was de jaarlijkse viering der verrijzenis, het 
Paasfeest, hét feest bij uitstek van het nieuwe Godsvolk, dat op Christus’ 
verrijzenis gefundeerd is. Vrij spoedig werd Pasen omkleed met een voor- 
bereiding en een naviering. De voorbereiding bestond aanvankelijk in 2 da- 
gen streng vasten en een nachtwake; later werd deze n.a.v. de 40-daagse 
vasten van Christus in de woestijn, uitgebreid tot 40 dagen en zelfs tot 70 
dagen. De naviering bestond aanvankelijk uit een octaaf en groeide nader- 
hand uit tot een jubeloctaaf (7 X 7 + 1 = 50), de 50-dagentijd oftewel 
Pentecoste. In deze 50-dagentijd vierde men oorspronkelijk hemelvaart en 
Geestzending niet apart. Zo is waarschijnlijk tegen het einde van de 6e eeuw 
de z.g. Paaskring voltooid. 

De Kerstkring zal in zijn ontstaan wel samenhangen met de grote strijd, 
die de Kerk in de vierde eeuw heeft te voeren om de waarachtige Godheid 
en Mensheid van Christus. Merkwaardigerwijze zien wij hier een dubbele 
feestdag van Christus’ menswording en geboorte ontstaan: het oudste feest 
is waarschijnlijk Epiphanie op 6 januari, ontstaan ín het oosten; van iets 
jongere datum is ons Kerstfeest, dat ontstaan is in Rome, Beide feesten zijn 
zowel in het oosten als in het westen naast elkaar blijven bestaan. Als tegen- 
hanger van de veertigdaagse vastentijd krijgt dan ook het Kerstfeest een 
voorbereidingstijd: de 4 weken van de Advent, die langzaam uitgroeit tot 
een meesterstuk van stijgend verlangen naar de altijdkomende God. De z.g. 
feestloze zondagen na Epifanie en Pinksteren zijn niet „zo maar gewone 
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zondagen”, maar evenzovele Paasherinneringen met een prachtige liturgie 
uit de beste tijd van de Kerk. 

Zo is de Dag des Heren uitgegroeid tot het „Jaar des Heren”, het Kerke- 
lijk Jaar. Centraal staat dus hierin het hoogfeest van Pasen. Zo viert de Kerk 
in „haar” jaar telkens weer opnieuw het Christusmysterie in al zijn aspecten 
om haar kinderen aldus om te vormen tot de mannenmaat van de Heer, of 
beter: om God het werk, dat Hij in Christus begon, vanuit die Christus te 
laten voortzetten en te laten voltrekken aan ons, christenen, 


Dom A. Verheul besprak „de liturgische viering van het Pascha” (vgl. Tújd- 
schrift voor Liturgie, 1950, pg. 334-346) en deed daarin een poging om de 
rijkdommen der Paasliturgie een grotere plaats te geven in het religieuze 
bewustzijn der christenen. 

Pasen is eigenlijk niet één dag, maar een geheel van dagen, een Triduum 
Sacrum. Het is het feest van Christus’ doortocht door de dood naar de ver- 
rijzenis, van zijn overgang van lijden en dood naar het verheerlijkte verrij- 
zenisleven. Het volledige Pasen omvat Kruis en Verrijzenis beiden. De vie- 
ring van Christus’ dood op Goede Vrijdag is de eerste fase of het eerste 
aspect van het Paasfeest: de slachting van het Paaslam. De tweede fase is de 
stralende Paasnacht, waarin Christus glorieuze opstanding gevierd wordt. Bei- 
den, dood en verrijzenis, horen bijeen; zij zijn de twee onafscheidelijke as- 
pecten van het éne verlossingsmysterie, de twee noodzakelijke, op elkaar 
volgende fasen van het éne verlossingsdrama. Paaszondag is eigenlijk de 
eerste dag van het grote Paasoctaaf, van de blijde 50-dagentijd, het Pente- 
coste, waarin de Kerk de verrijzenis van haar Hoofd naviert. 

In de eerste eeuwen was de Paasnacht geen vigilie voor een handvol vro- 
men, maar een kerkwake voor een onafzienbare menigte. In die nacht her- 
denken wij het kernmoment van Christus’ Pascha, de beslissende stap, die 
Hij zette van dood naar leven. Zijn opstanding werd gevierd in het sacrale 
teken van duisternis en licht, bezongen in het juichende Exsultet rond de 
ontstoken Paaskaars, het symbool van de verrezen Christus. Aan deze Paas- 
kaars ontsteken alle gelovigen hun paaskaars, waardoor verzinnebeeld wordt, 
hoe allen in de Kerk deel kregen aan het Licht van de verrezen Heer. Pasen 
is het feest van het nieuwe Licht, van het nieuwe Leven, van het opstaan 
van de Heer tot een verheerlijkt leven. En wij vieren daarbij tevens onze 
medeverrijzenis met Hem tot een nieuw, goddelijk leven, waartoe Christus 
ons heeft opgewekt in het doopsel. En ten slotte ligt in de volle rijkdom 
van dit feest ook een voorviering van de toekomstige, wereldomspannende 
verrijzenis, waarbij alle „bederflijk vlees” zal worden omkleed met onbe- 
derflijkheid, en al het sterfelijke met onsterfelijkheid. Zo is Pasen ook de 
blijde en zekere verwachting, dat wij allen ons Hoofd en onze „Leidsman ten 
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leven” eens zullen volgen op de dag, waarop wij in volle heerlijkheid ge- 
openbaard zullen worden tesamen met Hem. 


Ik kan niet nalaten in dit verband een korte samenvatting te geven van het 
referaat, dat prof. dr. Balthasar Fischer van het Liturgisch Instituut te Trier 
gehouden heeft op het Liturgisch Congres te Antwerpen in 1958 onder de 
titel: De verheerlijkte mens Christus en de Liturgie, (vgl. Tijdschrift voor 
Liturgie, 1959, blz. 5-16). De liturgie, door de encycliek Mediator Dei ge- 
definieerd als het onder ons voortlevende hogepriesterschap van Jesus Chris- 
tus, brengt ons in een levend contact met de verheerlijkte Heer. Prof. Fischer 
werkt dit op een bevattelijke, glasheldere en aansprekende wijze uit in drie 
punten : 

1. De liturgie is op de eerste plaats een ontmoeting met de verheerlijkte 
Christus. Het „ad Christum’, het „gaan tot Christus” staat op het voorplan 
in geheel de liturgie en slechts wanneer dit levende werkelijkheid is gewor- 
den, kan Christus ook de weg worden, die naar het uiteindelijke doel, de 
Vader, voert. Dit stemt trouwens overeen met Gods heilsbestel, waarvolgens 
de Zoon is Mens geworden om de mensheid tot Zich te trekken en haar op 
de laatste dag aan de Vader over te geven. Dit geldt allereerst van het litur- 
gisch gebed. Wel leest men vaak, dat elk liturgisch gebed door Christus tot 
de Vader moet gaan en dit is ook waar t.a.v. het liturgisch gebed van de 
priester, maar het liturgisch gebed van het volk richt zich zeker ook recht- 
streeks en zelfs met een zekere voorliefde tot de verheerlijkte Christus: in 
de mis zijn b.v. het Kyrie, het tweede deel van het Gloria, het Benedictus 
en het Agnus Dei (gezangen van het volk!) tot Christus gericht. Studies 
over het oudchristelijke psalmgebed hebben uitgewezen, dat er naast het 
psalmgebed mét Christus ook een even oud en even eerbiedwaardig psalm- 
gebed tót Christus bestaat, dat een ontmoeting wil zijn met de verheerlijkte, 
verrezen Kyrios, tot wie men alles kan zeggen, wat in de gebeden van het 
Oude Testament tot de Kyrios Jahweh gezegd was. Veel sterker komt deze 
ontmoeting met de verheerlijkte Heiland naar voren in de sacramenten, die 
op een nieuwe en in zekere zin fysieke wijze contact geven met de verrezen 
Heer. In het doopsel wordt de mens voor het eerst aangeraakt en aangetrok- 
ken door de verheerlijkte Mens Christus en in de biecht vindt men in Hem 
een geneesheer en barmhartige rechter. Alle andere sacramenten beogen 
niets anders dan dit contact voort te zetten en te verdiepen: wij ontmoeten 
in de sacramenten de naar het lichaam afwezige Christus op een grijpbaar 
lichamelijke wijze, in een tastbare en zichtbare omhelzing, in een waarneem- 
baar aangesproken worden door de hemelse Christus. De eucharistie en de 
eucharistische viering brengen een contact van heel bizondere, alles over- 
treffende intensiteit teweeg. Daar wil de verheerlijkte Christus komen te 
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midden van onze vergaderde gemeenschap en het avondmaal met ons hou- 
den. Alle lijnen van de Dienst des Woords, die steeds aan de eucharistische 
viering voorafgaat, lopen uit op een eerste ontmoeting met Christus in het 
evangelie, waar de Heer door zijn woorden binnentreedt in de vergaderde 
gemeenschap en door het volk wordt toegejuicht met de uitroep: Gloria tibi, 
Domine! Dit eerste hoogtepunt, deze ontmoeting met Christus in het woord, 
wordt dan gevolgd door de „lichamelijke” ontmoeting met Christus in de 
eucharistie als een tweede hoogtepunt. Augustinus ziet er geen bezwaar in de 
acclamatie van het volk „Habemus ad Dominum’’ bij de dialoog voor de 
prefatie steeds weer als volgt te verklaren: „Als men roept: Omhoog het 
hart, denk dan aan Christus, die gezeten is aan de rechterhand van de Va- 
der” (vgl. Col. 3,1). Wie zich bij de verheerlijkte Heer wil aansluiten en 
met Hem voor de Vader wil treden, moet eerst zijn hart tot Hem verheffen; 
slechts wie Jesus gevonden heeft, vindt in Hem de weg naar de Vader. 
Dezelfde gedachte ligt ten grondslag aan de later ingevoegde acclamaties : 
het Benedictus en het Agnus Dei: men wilde de verheerlijkte Mens Christus 
toejuichen, die in de heilige vergadering gaat binnentreden om ons aan de 
tafel der heilige Geheimen te ontmoeten op de innigste wijze, die zijn liefde 
heeft kunnen uitdenken. 

2. Deze eerste fase der ontmoeting met de verheerlijkte Christus mag men 
niet overslaan, maar evenmin mag men erbij blijven stilstaan, zoals dit helaas 
lange tijd geschied is. De ontmoeting met Christus moet ons ertoe brengen 
om door en met Hem tot de Vader te gaan. Christus wil ons hoofd zijn en 
Hij neemt zijn ledematen op in zijn gebed en offer, dat gericht is tot de 
Vader. Hij keert ons niet alleen zijn gelaat toe, zoals dat in de oude wijze 
van celebreren „met het gezicht naar het volk” werd uitgebeeld, maar Hij 
gaat ons ook als Hogepriester voor om ons huiswaarts te leiden naar de 
Vader, zoals dat tot uiting komt in de waarschijnlijk even oude en zeker even 
eerbiedwaardige houding van de celebrant „met het gezicht naar het altaar”. 

Deze diepe strekking van de liturgie valt reeds waar te nemen in de wijze, 
waarop de priester in het officiële, kerkelijke gebed de eerste gebeden van 
de mis afsluit: door Jesus Christus, onze Heer, Uw Zoon. Zijn komst heeft 
uiteindelijk ten doel de mensheid terug te voeren naar het Vaderhuis, waarbij 
Hij als Hogepriester vooropgaat. Ook t.a.v. het christelijk psalmgebed bestaat 
van oudsher de opvatting, dat de psalm fungeert als de stem van Christus, 
waarmee wij ons verenigen als met de stem van ons Hoofd, welke met die 
van het lichaam tot één enkele stem versmolten wordt: „Duo in carne una, 
duo in voce und’; „psalmus vox totius Christi, corporis et Capitis” zijn ge- 
liefde themata van Augustinus. Ook in de sacramenten bloeit uit het „tot 
Christus” het „door Christus” op. Alle sacramenten zijn, naast ontmoeting 
met Christus, tegelijkertijd acten van eredienst van de eeuwige Hogepriester. 
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Hierin sacramentaliseert Christus zijn hemelse voorspraak voor ons, zodat 
ieder sacrament een gebed is, door Christus voor ons verricht, waarbij het 
kerkelijk gebed zich actueel aansluit. Dit geldt vooral de viering der eucha- 
ristie, waarin de verheerlijkte Mens Jesus in het teken van zijn verlossend 
lijden voor ons uitgaat, om als Hogepriester zijn Kerk te doen binnengaan in 
het mysterie van zijn weer tegenwoordig gesteld Verlossingsoffer, dat Hij 
aan de Vader aanbiedt. Vandaar het oude en strenge voorschrift, dat het 
priesterlijk gebed aan het altaar slechts tot de Vader mag worden gericht 
door Christus onze Heer. Zelfs een gezang als het Sanctus draagt het stem- 
pel van het „door Christus”. In afwijking van het Trisagion bij Isaias 
(hfdst. 6) wordt in het liturgische Sanctus gezegd: „vervuld zijn hemel en 
aarde van zw heerlijkheid”. Welnu: de heerlijkheid van de Vader schittert 
vooral in de verheerlijkte Mens Jesus Christus, die gezeten is aan de rechter- 
hand van de Vader; zij verspreidt dan haar glans uit over het hemelse en 
vandaaruit over het aardse Jerusalem. Ons liturgisch Sanctus respecteert dus 
de verheffing van Christus, en wil tevens uitdrukkelijk een lofzang zijn, die 
door bemiddeling van de verheven Heer opstijgt naar de Vader, zoals trou- 
wens duidelijk blijkt uit het feit, dat elke prefatie met een „per quem” in 
het Sanctus overgaat. De verheerlijkte Heer is de koorleider geworden van 
een nieuwe, universele lofzang, die de engelen en de verloste mensheid onder 
zijn leiding en in vereniging met Hem inzetten. Ook de H. Communie is 
meer dan een lichamelijke” ontmoeting met de verheerlijkte Mens Christus: 
zij is een offermaal, waarin zijn overgeleverde lichaam ons als voedsel wordt 
aangeboden en Hij tegelijkertijd als Hoofd zijn ledematen binnentrekt in zijn 
offer- en liefdegave aan de Vader. Het duidelijkst is de hogepriesterlijke 
rol van Christus bij de eucharistische viering geformuleerd in ‘de grote slot- 
doxologie: „Per ipsum et cum ipso et in ipso est tibi Deo Patri ommnipotentt 
in untitate Spiritus Sancti omnis honor et gloria per omnia saecula saeculo- 
rum’: door Hem (die onze Voorspreker, Hogepriester en Hoofd is), met 
Hem (d.w.z. geschaard als broeders rond de Eerstgeborene uit vele broeders) 
en in Hem (d.w.z. als ledematen van het mystiek lichaam verbonden met het 
Hoofd, zoals de ranken met de wijnstok) offert de Kerk zichzelf en brengt 
zo alle eer aan de Vader. 

3. Het belangrijkste en meest verblijdende is, dat bij alle ontmoeting en 
samenzijn voor het aanschijn van de Vader de verheerlijkte Mens Christus in 
ons werkzaam is door de H. Geest. Het bezit van de H. Geest is immers de 
onmisbare voorwaarde van dit tot-elkaar-behoren en van dit gemeenschappe- 
lijk samenzijn: wij kunnen niet „Heer Jesus’ en evenmin „Abba, Vader” 
zeggen, tenzij in de Geest (1Cor. 12,3; Rom. 8,15). Vrucht van de liturgie 
is dat wij dieper deze Geest bezitten en overvloediger van Hem doordrenkt 
worden, terwijl de hinderpalen, die onze zonden hebben veroorzaakt, worden 
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weggespoeld door de Geest, die de verheerlijkte Christus ons schenkt (vgl. 
Joh. 7,39). Telkens wanneer de liturgie op de juiste wijze wordt gevierd en 
in de kracht van de Geest wordt voltrokken, groeien wij een stukje verder 
naar het volmaakte mens-zijn toe, naar het beeld van de mens, dat Hij, de 
nieuwe Adam, belichaamt en dat wij eens ten volle zullen verwezenlijken, 
als wij, steunend op zijn kracht, zegevierend door de dood zijn heengegaan 
en bij Hem aan de andere oever zijn aangekomen. Dit alles zal niet alleen 
onze ziel raken: ook ons lichaam is de verlossing beloofd. Ook ons lichaam 
groeit in de liturgie zijn doel tegemoet, nl. de volledige verlossing en het 
volmaakte, verheerlijkte mens-zijn. De sacramenten hebben een greep op de 
mens vanuit zijn lichaam en in de Eucharistie ontvangt de christen telkens 
weer het „geneesmiddel ter onsterfelijkheid”, „het onderpand van de toe- 
komstige heerlijkheid’. 


Tot slot nog een enkel woord over de liturgie van het Pinksterfeest, Plaats- 
gebrek belet mij uitvoerig in te gaan op enkele artikelen, die dit zouden ver- 
dienen. Ik verwijs de lezer o.a. naar de nummers 14 en 17 van de drie- 
maandelijkse franse Bijbelcahiers Evangile, resp. getiteld: Le souffle et PEs- 
prit de Dieu en L'Esprit qui donne la Vie (een uitgave van de „Ligue Ca- 
tholique de l'Evangile”’, 2 rue de la Planche, Paris-7e). Een waardevolle, 
maar niet gemakkelijke exegetische uiteenzetting van het Pinksterverhaal van 
de hand van drs. J. Weterman kan men vinden in Nederlandse Katholieke 
Stemmen, 1956, blz. 97-108. 


Mij beperkend tot de liturgische betekenis van het Pinksterfeest geef ik hier 
een kort résumé van het referaat van Pasch. J. van Kaathoven op de liturgi- 
sche studiedagen voor onderwijzers van augustus 1950 te Heeswijk (vgl. 
Tijdschrift voor Liturgie, 1950, blz. 346-352). Pinksteren leeft bij vele men- 
sen, mogelijk naar analogie van de vele feesten ter ere der heiligen, als het 
feest ter ere van de H. Geest. In het kerkelijk jaar kennen wij echter geen 
feesten ter ere van de Vader en van de Zoon, al heeft men met enig kunst- 
en vliegwerk resp. Kerstmis en Pasen wel eens in deze richting proberen uit 
te leggen, waarbij men zich dan misschien gesteund wist door het z.g. afslui- 
tende feest van Drievuldigheidszondag op de eerste zondag na Pinksteren. 
Wij moeten echter Pinksteren plaatsen in de tijd, waarin zich het liturgisch 
jaar beweegt en waarin het verlossingswerk van Christus centraal staat. Ook 
Pinksteren is een christologisch feest. Door God opgewekt als de Eersteling 
van een nieuw volk is Christus degene, die de Geest, de Belofte van de 
Vader, ontvangt en voortaan bezit, om Hem over anderen uit te storten. De 
verheerlijkte Mens Jesus Christus zendt zijn Geest. In de afscheidsrede van 
het Evangelie volgens Joannes, waar eigenlijk de verheerlijkte Heer aan het 
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woord is, heet het: „Ik zal Hem (= de Geest) tot U zenden” (Joh. 16,7). 
Door zijn verrijzenis en verheerlijking is Christus eigenlijk een vreemdeling 
geworden op aarde: Hij ontvangt dan een nieuw leven, dat niet meer van 
deze wereld is; Hij is niet meer „thuis in deze vergankelijke wereld. Toch 
blijft Hij, ook na zijn heengaan uit deze wereld, als Hoofd met het mensen- 
geslacht verbonden. Hij zal wederkomen, maar dan in een wereld, die inner- 
lijk omgevormd is door de Geest. Door de zending van de H. Geest wordt 
deze wereld geprepareerd en bevattelijk gemaakt voor de heerlijkheid, die 
Christus heeft ontvangen aan de rechterhand van de Vader. Door de zending 
van de Geest begint dus de Heer zijn eigen Pasen voort te zetten in het 
mensdom, begint het Hoofd het Lichaam te vormen tot de heerlijkheid, die 
het Hoofd zelf reeds bezit, zodat er bij zijn wederkomst werkelijk sprake 
zal zijn van „een nieuwe hemel en een nieuwe aarde”. Dit is de diepe zin 
van de voortdurend herhaalde smeekbede der Pinksterliturgie: „Zend Uw 
Geest uit en alles zal worden omgeschapen. Gij zult het hele aanschijn der 
aarde nieuw maken !”. 

Oorspronkelijk was Pinksteren geen eigen feest en zijn liturgische naam 
„Pentecostes” gaf aanvankelijk het jubeloctaaf van Pasen aan (7 X 7 +1 = 
50) : het was dus oorspronkelijk slechts de laatste dag van de Paastijd. Het 
feest der verrijzenis sluit eigenlijk Hemelvaart en Pinksteren in. Pasen im- 
pliceert reeds Christus’ triomf bij zijn Hemelvaart en zijn aanstelling tot 
Kyrios, tot Messias-Koning in volheid van macht: Hij ontvangt en bezit dan 
de Geest in zodanige kracht dat Hij Hem actief kan mededelen; dan wordt 
Hij de schenker van de Geest. Hemelvaart en Pinksteren zijn eigenlijk 
slechts een speciaal aspect van de grote Paasviering. In deze liturgische visie 
blijft Pinksteren vanzelf zijn christologisch karakter behouden. Het heeft ook 
geen zin om naast de Kerst- en Paaskring een eigen liturgische periode op 
te bouwen rond Pinksteren, waartoe dan de zondagen na Pinksteren zou- 
den behoren. 

Pinksteren — of beter: Pasen met Pinksteren — is de voorlopig laatste 
étappe van het verlossingswerk van Christus. Door de zending van zijn Geest 
komt de Mens Jesus Christus op een nieuwe wijze tegenwoordig in zijn Kerk. 
De Heer zelf staat centraal in het Pinkstergebeuren. Wij staan hier voor een 
soort tweede menswording van Christus. Toch spreekt de Pinksterliturgie 
voortdurend van: „Kom, Heilige Geest.…”’, hetgeen met de voorafgaande 
bewering in strijd lijkt. Wellicht kunnen wij het best zeggen: de komst van 
de H. Geest bewerkt juist de komst en de blijvende aanwezigheid van Chrís- 
tus in de Kerk. Christus is in zijn Kerk door zijn Geest. Door de Geest- 
zending is het mogelijk, dat Christus temidden van zijn Kerkgemeenschap in 
het Misoffer steeds weer de Priester is. De oude kerk was daarvan zo over- 
tuigd, dat zij in de z.g. epiclese telkens de Geest afriep om aan het Offer 
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zijn geldigheid te geven. Door de Geestzending is het mogelijk, dat Christus 
de eigenlijke bedienaar van de sacramenten blijft en in de Eucharistie als het 
brood des Levens genuttigd kan worden. Door de komst van de Geest blijft 
de verheerlijkte Heer in zijn Kerk aanwezig om haar te besturen en te be- 
houden in de waarheid. Door de zending van de Geest wordt de Kerk de 
voortzetting van Christus’ Mensheid, het sacramentele orgaan van verlossing 
en leven. Nergens wordt dit beter aangegeven dan in de wijding van de 
doopvont. Hierin wordt de Paaskaars, symbool van de verrezen en verheer- 
lijkte Heer, neergelaten, d.w.z. Hij deelt zijn verrijzeniskracht mede aan het 
water en maakt zo deze doopvont tot een levenwekkende bron. Maar de be- 
geleidende woorden van de priester bij deze handeling luiden: „Moge in 
deze volle doopvont neerdalen de kracht van de H. Geest’; de nederdaling 
van de H. Geest betekent dus de komst van de verrezen Heer. 

Deze nederdaling van de Geest maakt de Kerk werkelijk tot het Lichaam 
van Christus, zoals Pius XII zegt in zijn Encycliek Mystic? Corporis: „De 
mededeling van de H. Geest heeft tot gevolg, dat alle gaven en charismata 
(die immers op uitnemende wijze in het Hoofd als in de werkoorzaak vervat 
zijn) in alle leden van de Kerk uitstromen en daar in de leden, volgens de 
plaats, die zij in het mystieke Lichaam innemen, voortdurend tot grotere 
volmaaktheid komen; daardoor wordt Christus in zekere zin door de 
Kerk vervolledigd in alles’. Hieruit blijkt, dat wij Pinksteren kunnen noe- 
men het feest van het mystieke Lichaam, van die éne nieuwe Mens, van de 
gehele Christus, Hoofd en Lichaam, die door de komst van de H. Geest tot 
leven wordt gebracht. 


238 


HET GETUIGENIS 
VAN PDESGERISTENSEN 
DE WERELD 


„De verlossende aanwezigheid van God in deze wereld gebeurt door 
de Kerk, door het levende, konsequente en durvende geloofsgetuige- 
nis der gelovigen. Het levende geloofsgetuigenis van de christenen 
is een kracht Gods ter bevrijding en heiliging van het mensdom. 

Wij moeten geloven in die bevrijdende en heiligende kracht die 
ons geloof bezit, niet alleen voor onszelf, maar ook voor de anderen. 
Het is via de Kerk, als levende communiteit der gelovigen, dat God 
tot de mensen spreekt en de zielen naar God trekt. „Men herkent de 
boom aan zijn vruchten.” De vruchten van de Heilige Geest, schrijft 
Paulus, zijn: liefde, blijdschap en vrede; lankmoedigheid, welwil- 
lendheid en goedhartigheid; betrouwbaarheid, zachtmoedigheid en 
gematigdheid (Gal. 5,22). Die vruchten getuigen, dat God door zijn 
Woord en Geest in de wereld aanwezig is en dat deze aanwezigheid 
bevrijdend werkt. Vaak hoort men de vergelijking trekken met 
Ghandi: zonder enig geweld, zonder enige wereldlijke mach: wist 
hij miljoenen te doordringen van zijn boodschap — door te getuigen. 
Zo moet ook de christen door zijn zijn in deze wereld — niet met 
geweld — getuigen van het evangelie. Als dat niet gebeurt, als de 
christen geen getuigenis aflegt van de boodschap Gods, ís God ín 


de wereld als het ware afwezig.” 


Kan. Dr. A. Dondeyne 
Durven wij christen te zijn in al zijn konseguenties? 


Overgenomen uit De Bazuin, 1 nov. 1959 
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Boekbespreking 


1. BIJBEL 


MGR. L. CERFAUX, De levende stem van 
het evangelie, Tielt/Den Haag, Lannoo, 
O5 

Dit boek verscheen in de „Theologische 
monografieën, Woord en beleving’, uit- 
gegeven onder redactie van vlaamse en 
nederlandse theologen bij Lannoo. Diver- 
se problemen rond de evangeliën worden 
in dit werk door Mgr. L. Cerfaux be- 
sproken. We kunnen ons indenken, dat 
dit boek voor velen een openbaring zal 
zijn en dat de lezing ervan in staat is bij 
de lezer een heel ander „zicht” op het 
evangelie te geven. In een achttal hoofd- 
stukken worden de volgende kwesties be- 
sproken: de blijde boodschap en de apos- 
tolische traditie; hierna passeren de vier 
boeken van de evangelisten de revue; 
volgt een verhandeling over de apocriefe 
geschriften over Christus; ten slotte een 
beeld van de betekenis van het evangelie 
in de eerste eeuwen. 

We zien in deze verhandelingen een le- 
vendige uiteenzetting (met een gedocu- 
menteerd verweer tegen afbrekende cri- 
tieken op de evangeliën) betreffende de 
plaats van deze heilige boeken in de be- 
Zintijd van de Kerk. En deze bezinning 
is uitermate voedend voor onze lezing. 
Het gevaar dreigt, ook in de katechese, 
dat de evangelische teksten door de her- 
haalde vertelling en lezing als versleten 
teksten worden gezien. Mgr. Cerfaux be- 
reikt door zijn deskundig betoog en zijn 
liefde voor de evangeliën, dat de teksten 
van Mattheüs, Marcus, Lucas en Johan- 
nes weer in oorspronkelijke frisheid gaan 
spreken. fr. M. B. M. 


R. MAYER-J. REUSS, Die Oumranfunde und 
die Bibel, Regensburg, Verlag Friedrich 
Pustet, 1959, 168 blz, geb. D.M. 10—. 
Dit boek is tot stand gekomen door de 
samenwerking van een professor in de 
exegese van het O.T. en een professor in 
de exegese van het N.T. Het is niet be- 


doeld als een oorspronkelijke nieuwe stu- 
die in betrekking tot de dokumenten van 
Qumran. De schrijvers willen slechts een 
overzicht geven van het reeds gepubli- 
ceerde voor zover het de H. Schrift be- 
treft. Zij richten zich dus niet op de 
eerste plaats tot de wetenschappelijke 
vaklui, maar tot allen die bij hun studies 
behoefte hebben aan een grondige oriën- 
tering in deze nieuwe materie. Het werk 
bestaat uit drie delen. Het eerste deel 
bespreekt de vondsten zeer in het alge- 
meen. Het tweede behandelt de waarde 
van de bibliotheek van Qumran voor de 
studie van het O.T. Het derde deel houdt 
zich bezig met de punten van overeen- 
komst en verschil tussen de Qumranteks- 
ten en die van het N.T. Het geeft ook 
een overzicht van de pogingen om tot 
een verklaring te komen van deze pun- 
ten van overeenkomst. Het boek laat zich 
vlot en prettig lezen en vormt een uitste- 
kende inleiding op verdere kennismaking 
met de geschriften van de woestijn van 
Juda, waarvan de publicatie nog niet is 
voltooid. Gevada Ve 


B. HESSLER, Die Bibel im Spannungsfeld 
der modernen Naturwissenschaft, (Reihe 
„Mit beiden Augen gesehen” Heft 5), 
Werl Westf, Dietrich-Coelde-Verlag, 
1958, 84 blz, prijs D.M. 1—. 


Na eerst in alle eerlijkheid de houding 
van de leiding in de Kath. Kerk in zake 
Geloof en natuurwetenschappen en spe- 
ciaal in zake Bijbel en natuurwetenschap- 
pen historisch toegelicht te hebben, daar- 
bij uitgaande van het geval Galileo Gali- 
lei, gaat de auteur er toe over twee kwes- 
ties nader te bespreken. Vooreerst de 
vraag betreffende de verhouding tussen 
het Bijbelse scheppingsverhaal en de uit- 
komsten van de natuurwetenschappen. 


Vervolgens worden het bijbelse paradijs- 
verhaal en het zondeval-verhaal bezien in 
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verband met de hedendaagse anthropolo- 
gie. 
De schrijver neemt het nú eindelijk zo 
vanzelfsprekende standpunt in, dat men 
niet met natuurwetenschappelijke vraag- 
stukken moet aankomen bij de Bijbel, 
daar God in zijn openbaring geen oplos- 
singen heeft willen geven, reeds tiental- 
len eeuwen geleden, op hedendaagse na- 
tuurwetenschappelijke problemen. De 
Bijbel heeft een godsdienstige boodschap. 
Het boekje bevat heldere toelichtingen 
op de eerste hoofdstukken van Genesis. 
G. v.d. V. 


R. GUARDINL, Liefde en Licht, Over teks- 
ten uit de eerste brief van Johannes, Vert. 
H. Wagemans, Hilversum, Paul Brand, 
1959, 70 blz, pr. f 3,60. 


In dit werkje biedt de schrijver zeven 
toespraken die hij hield over enige teks- 
ten uit de eerste brief van de apostel 
Johannes. Wie Guardini's preken kent in 
Psalmen en Het begin van alle dingen 
(over de eerste drie hoofdstukken van 
het boek Genesis), welke reeds eerder 
eveneens verschenen bij de Uitg. Paul 
Brand N.V. Hilversum, weet wat hij 
verwachten kan. Guardini toont hier weer 
dat hij de gave bezit om de H. Schrift 
echt levend te maken voor zijn mede- 
mensen, afgestemd op het leven van elke 
dag. Hij heeft niet de bedoeling eigen- 
lijke Schrift-verklaring te geven, maar 
gaat er in feite ver bovenuit. In dit 
werkje van Guardini vindt men een rijke 
stof ter overweging. De diepzinnige 
teksten uit de eerste brief van S. Jan 
staan hier borg voor, alsook de persoon 
van Guardini die ons er in binnenleidt. 

DD: 


A. CORELL, Consummatum Est. Eschatolo- 
gy and Church in the Gospel of St. John, 
London, S.P.C.K., 1958, 25 s. net. 


Men heeft zich wel eens afgevraagd of er 
in het mystieke Johannesevangelie met 
z'n accent op ons blijven-in-God en God- 
in-ons nog wel plaats was voor een geor- 
ganiseerde kerk; en of de gevoeligheid 
voor de presentie van de eeuwigheid in 
de tijd, het nù reeds bezitten van het 
eeuwige leven, nog wel openheid liet 
naar een eschatologie in de toekomst. 


Het zijn juist deze twee problemen wel- 
ke dit boek — een thesis van een Zweeds 
Lutheraan — aanvat en in hun onderling 
verband tot oplossing zoekt te brengen. 
Schrik niet van het „Lutheraan”: de po- 
sities van de auteur staan verrassend dicht 
bij de onze, zoals reeds blijkt uit een eer- 
ste scherpstelling van de begrippen: kerk 
(=S gemeenschap in geloof, gekarakteri- 
seerd door cultus, gewijde bedienaars, be- 
lijdenis en missie) en eschatologie (niet 
louter toekomstig, niet louter „realized”’, 
maar op basis van de realisering in het 
nu naar de vervulling in de toekomst ge- 
richt). Dat deze beide thema’s bijeen ho- 
ren en elkaar toelichten lijkt me een zeer 
juiste en vruchtbare opvatting: in het le- 
ven van de Kerk met z'n verschillende 
aangegeven aspecten blijkt haar onder- 
weg-zijn naar een uiteindelijke openba- 
ring van de Christus die in haar leeft. 
Dit wordt in de volgende hoofdstukken 
toegelicht uit het Johannesevangelie een- 
voudig en beknopt, maar positief, helder 
en verrassend. Terecht meent de auteur 
dat het evangelie als geheel moet be- 
schouwd worden. Daarom een laatste 
hoofdstuk om te belichten hoe de grote 
theologische ideeën van het evangelie 
zijn stelling over de verhouding Kerk — 
eschatologie verifiëren. Een aparte afde- 
ling wordt hierbij gewijd aan het begrip 
uitverkiezing en predestinatie met — 
enigszins hors de propos — een haastige 
run door heel de traditie, die het moei- 
lijk maakt om aan andere standpunten 
recht te doen wedervaren, ook het ka- 
tholieke wordt te haastig afgedaan, en 
tegen dít deel zouden we dan ook het 
meest bezwaar willen maken. 

Ook elders zouden wellicht accenten an- 
ders gelegd kunnen worden; het is op- 
vallend dat agapaô ontbreekt bij de theo- 
logische grondbegrippen van Sint Jan; 
en de auteur zou geen Scandinaviër zijn, 
als niet ook hij een zwak koesterde voor 
het „Troonsbestijgingsfeest’ van Jezus 
(al maakt hij ons wel duidelijk dat het 
Koningschap van Jezus een grote rol 
speelt in het vierde evangelie). 

Dit neemt echter onze waardering voor 
dit boek niet weg. Wie de gave des on- 
derscheids heeft, zal er zich niet aan be- 
kocht voelen. Delfg. 
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E. WALTER, Het Godsverbond gisteren en 
vandaag, Hilversum, Uitgeverij Paul 
Brand N.V. 1959, 114 blz, f 4,90. 


Dit boek dient zich in zijn ondertitel aan 
als „een bezinning op de dimensies van 
het heil’. Het biedt een zeldzaam helder 
begrip van het wezen der heilsgeschiede- 
nis en van haar onverbrekelijke continuí- 
teit. 

Met de roeping van Abraham begint de 
eigenlijke heilsgeschiedenis, wat niet wil 
zeggen dat God de voorafgaande ge- 
slachten prijs gaf aan de verdoemenis. 
Maar Abraham ontvangt de definitieve, 
algemene heilsbeloften en zijn onvoor- 
waardelijk geloof blijft de norm voor de 
persoonlijke overgave van allen die deel- 
achtig willen worden aan dit heil, dat 
in Christus zijn vervulling vindt. 

God die Abraham op een zeer persoon- 
lijke wijze tegemoet treedt, toont zich in 
zijn beloften toch de God van alle vol- 
keren; zijn doel is, was en blijft het heil 
van heel de mensheid. Heel de heilsge- 
schiedenis is het veelvormig getuigenis 
van Gods onveranderlijke heilswil jegens 
allen. Met nimmer aflatende trouw, steeds 
de menselijke ontrouw in genade over- 
stijgend, bleef God door Mozes en de 
profeten en blijft Hij nog door Christus’ 
Kerk de uitnodiging herhalen, toe te tre- 
den tot zijn eeuwig liefdeverbond, dat 
onder Mozes met Israël gesloten, slechts 
in Gods eigen Zoon en op het kruis tot 
zijn vervulling kwam. 

Aanvankelijk lijkt het heilsgebeuren naast 
de wereldgeschiedenis te verlopen, maat 
in feite wordt het steeds duidelijker dat 
Gods historie-scheppend heilshandelen 
zich via het gebeuren der wereldgeschie- 
denis voltrekt. Vooral in onze dagen nu 
de eenwording van de wereld zich in 
steeds sneller tempo voltrekt, dringt de 
keuze vóór of tegen het verbond-in- 
Christus zich steeds onvermijdelijker op. 
Ook ons geloof kan daarom een weldaad 
zijn voor onze medemens. 

Dit zijn slechts enkele trekken uit de 
rijkdom die de auteur in kort bestek van 
114 blz. biedt, en die door een verdiept 
en gezuiverd geloofsinzicht, gemakkelijk 
tot een intenser heilsbeleving leidt. De 
zeer redelijke prijs kan geen beletsel zijn 
om zich het genot te gunnen dit leerrijk 


en prettig lezend werkje aan te schaffen. 
Speciaal voor bijbelclubs van harte aan- 
bevolen. Vs Me 


J. THOMAS S.J., La Résurrection, Paris, 
Editions de l'Epi, 1959, 112 blz, 450 ffr. 


De jaarlijkse studentenbedevaart naar 
Chartres koos als gespreksthema voor 
1959 het woord van Jezus: „Ik ben de 
Verrijzenis”. Voor dit gesprek werd een 
handleiding geschreven, die in kort be- 
stek dit thema moest toelichten. Aan dit 
doel beantwoordt deze brochure ten volle; 
ze brengt geen nieuwe gezichtspunten, 
bekent eerlijk het beste van zichzelf te 
ontlenen aan het grote boek van Durr- 
well, dat we het vorig jaar hier bespra- 
ken, maar opent direct en pakkend de 
hoofdaspecten van het verrijzenismyste- 
rie: wat dit betekende in het leven en 
verlossingswerk van Jezus, hoe ons ge- 
nadeleven op aarde reeds uit de verrijze- 
nis leeft en ten slotte in hoop gespannen 
staat naar de definitieve verheerlijking 
in het lichaam bij de parousie. Ook bij 
ons zou voor gespreksgroepen een derge- 
lijk boekje van dienst kunnen zijn. 
Delfg. 


J. COMBLIN, La Résurrection de Jésus- 
Christ. Essai, Préface de H.-M. Féret 
O.P., Paris-Bruxelles, Editions universi- 
taires, 224 blz, 75 bfr. 


Misschien is de meest sprekende trek van 
onze huidige christelijke spiritualiteit 
wel — nà „die Wiederentdeckung der 
Kirche” als mystiek Lichaam van de ver- 
heerlijkte Kurios — de herbeleving van 
het paasmysterie. De hernieuwde viering 
van de paasliturgie vraagt vanzelf ook 
een dieper theologisch doordenken op het 
verrijzenismysterie. De tijd ligt nog niet 
lang achter ons dat dit alleen maar in 
een aanhangsel vermeld stond ín onze 
dogmatiek-handboeken. Deze eersteling 
van een jonge Leuvense doctor wil posi- 
tief tot deze bezinning bijdragen en kiest 
daartoe de in de theologie wellicht te 
weinig gebruikte vorm van het essai. 

Het aardse leven van Jezus is maar een 
ouverture: Hij komt in de wereld om 
weer naar de Vader te gaan (ad-venir, 
avènement); eerst dan wordt Hij met ko- 
ninklijke macht bekleed en neemt Hij 
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zijn definitieve verlossingsfunctie op zich. 
Deze gebeurtenis is een totaal nieuwe 
schepping, waarin ieder die tot Hem toe- 
treedt in geloof mag delen. Anderzijds 
is ze echter ook een feit in de mense- 
lijke geschiedenis, een évèrement en 
krijgt onze aardse levensloop een nieuwe 
oriëntatie door de koninklijke leiding 
van de Verrezene. 

Er is dus een zekere continuïteit èn tege- 
lijk ook een breuk: telkens moet de he- 
melse oriëntatie van ons aardse leven 
langs het kruis en door de dood heen 
worden gerealiseerd, maar dit sterven is 


geen louter ondergaan, het is goddelijke 
victorie, behaald in de gehoorzaamheid 
en godgelatenheid van Zijn kind. 
Misschien is dit boek wat moeizaam ge- 
schreven, omdat er steeds ook een pole- 
miek tegen wat voor kort de gangbare 
opvatting in de theologie was in mee- 
spreekt. Het is geen gemakkelijke lec- 
tuur. Maar de auteur weet en zegt zelf 
dat elk theologisch essai voor herziening 
vatbaar blijft. De ontwikkelde grondge- 
dachten zijn zeer juist en verrijkend. 


Delfg. 


WERL URG LE 


DR. J. PFAB CSSR, De nieuwe Rubrieken, 
Romen's Compendia, Roermond en Maas- 
eik, J. J. Romen & Zonen-Uitgevers, 11 
x 16,5. 198 blz. 

Dit werk zal velen welkom zijn, daar 
het in een zeer overzichtelijk geheel de 
nieuwe rubrieken betreffende brevier en 
mis beschrijft. Pater Dr. Hubertus van 
Groessen O.F.M.Cap heeft in zijn verta- 
ling dezelfde helderheid getoond als in 
zijn andere werken van kerkelijk recht. 
Dit werkje is uiteraard geen boek om 
zonder meer uit te lezen. Het is een gids 
voor het gehele kerkelijk jaar en zal bij 
elke vraag en elke twijfel een antwoord 
geven. Het werk is met grote zorg opge- 
zet en uitgewerkt. 

Bij nader toezien zal men ontdekken, dat 
dit rubriekencomplex tot een systema- 
tisch geheel is verwerkt. De inleiding op 
dit werk is een prachtige verhandeling 
(in drie pagina’s) over de waarde van 
het nakomen der rubrieken. De diverse 
toevoegingen als rechtsbronnen, de occu- 
rentie- en concurrentietabellen, de tabel- 
len voor de requiemmissen alsmede een 
uitstekend oriënterend zaakregister ma- 
ken dit werkje tot de onafscheidelijke ge- 
zel van het directorium. De uitgever 
zorgde voor een stijlvol en duurzaam 
bandje. fr. M. B. M. 


LOUIS RUY,‚ Elévations au cours du cycle 
liturgique, deel 1: L'Oraison vócue, fêtes 
de notre Seigneur, fêtes de la Sainte 
Vierge, fêtes de Saint Joseph, 160 blz;. 


deel 2: Le propre du Temps, 160 blz. 
Paris, P. Lethielleux, deel 1 1955, deel 2 
1959, per deel NF. 6—. 

De titel is min of meer misleidend. Men 
heeft hier niet te doen met meditaties op 
de mysteries van de liturgie en in de 
geest van de liturgie, maar met zeer per- 
soonlijke overwegingen naar aanleiding 
van teksten uit de liturgische boeken. 
Velen zullen hierin een uitstekende me- 
ditatiestof vinden, maar van uitingen van 
een bijbels-liturgische vroomheid kunnen 
we hier moeilijk spreken. GEvac ve 


MGR A. G. MARTIMORT, In remembrance 
of Me, London, Challoner publications, 
1958, 217 blz, Ils. 6d. 

Zij die beter en gemakkelijker boeken in 
de Engelse dan in de Franse taal verstaan 
zullen deze vertaling uit het Frans met 
zeer veel vrucht ter hand nemen. Dit 
boekje van een eerste klas auteur is een 
uitstekende inleiding op alles wat de li- 
turgie in de rijkste zin van het woord 
aangaat. De tekst is klaar en bondig en 
bevat een schat aan bijbelteksten, die een 
goede dokumentatie vormen bij de uit- 
eenzettingen. Elk hoofdstuk eindigt met 
een korte samenvatting van de behandel- 
de stof en met een toepasselijke lezing 
uit waardevolle bronnen. De lezing en 
bestudering kan bijzonder aanbevolen 
worden. G. v.d. V. 


Pascha Domint. Fragen zu Liturgie und 
Seelsorge, Wiener Seelsorgertage vom 
7-9 Jänner 1959, Herausgegeben von 
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Prälat DR. KARL RUDOLF, Wien, Seelsor- 
ger-Verlag Herder, 23 x 15 cm, 160 blz. 
Onder de titel Pascha Domini verscheen 
in 1959 het verslag van de jaarlijkse 
„Wiener Seelsorgertagung 1959. Bij 9 
lezingen op ruim 150 blz. moet men geen 
diepgaande studies verwachten. De inlei- 
dingen geven dan ook globale beschou- 
wingen over de Goede Week, het doopsel 
en de viering van de eucharistie. Hoofd- 
zaak is de pastorele betekenis, vooral de 
moeilijkheden en... mogelijkheden. Ui- 
teraard wordt alles gezien tegen de ach- 
tergrond van het oostenrijkse taalgebied 
en het daar bereikte liturgische peil, 
waarbij liederen in de volkstaal een gro- 


te rol spelen en b.v. een commentator an- 
dere accenten krijgt dan hier (wij ver- 
mijden graag gebeden en toelichtingen 
tijdens het officiële priestergebed). 
Dit alles vooropgesteld, vindt men in 
Pascha Domint toch interessante sugges- 
ties en ideeën, waardoor het ook in rui- 
mere kring belangstelling verdient. Per- 
soonlijk vinden wij de meer fundamente- 
le referaten het minst geslaagd, omdat 
daar bij de „Beschränkung” de „„Meister” 
zich niet „gezeigt’ heeft. De andere zijn 
lezenswaard. Daarom willen wij dit werk- 
je ook voor het Nederlandse publiek, 
clerus én gelovigen, aanbevelen. 

Wenc. J. de Wolf o.praem. 


III VARIA 


J. FEINER, J. TRUTSCH, F.BOCKLE, Theolo- 
gisch perspectief. Een overzicht van de 
huidige situatie in de theologie. Vertaald 
en bewerkt onder redactie van dr. E. 
Schillebeeckx o.p.; deel IL, Fundamentele 
problemen, Hilversum, Paul Brand, 1958, 
ing. f 8,90. 


„Een theologie is levend in de mate 
waarin zij steeds opnieuw wordt gecon- 
fronteerd met de openbaringsbronnen en 
tevens voeling houdt met de groeiende 
menselijke ervaring’ (Voorwoord van 
Prof. Schillebeeckx). Herbronning dus, 
èn (of liever ín) gesprek met eigentijds 
denken. Maar dit laatste veronderstelt een 
dialoog: verstaan èn meegroeien. De ver- 
snelde ontwikkeling van de wetenschap 
in onze tijd heeft ook de theologie niet 
onberoerd gelaten. Nieuwe denkvormen 
en problemen stellen, vanuit een nieuw 
levensgevoel, vandaag hun eigen vragen 
aan het geloof. Deze nieuwe probleem- 
stellingen realiseren zich vooral in de 
tijdschriften. Maar wie kan de tientallen 
vaktijdschriften bijhouden? Voor een vak- 
man is dit al moeilijk, laat staan voor 
een student (om van de zielzorger en de 
theologisch geïnteresseerde leek maar niet 
eens te spreken). Daarom was het een 
gelukkig idee van drie professoren van 
het priesterseminarie van Chur (Zwitser- 
land) om bij gelegenheid van het 150- 
jarig bestaan van hun convict dit werk 
als jubileumgave aan te bieden. Zij slaag- 


den erin een aantal grote theologen te 
verenigen rond de belangrijkste thema’s 
van het huidige theologische denken. Het 
resultaat werd een monumentaal werk, 
dat de grote actuele kwesties van de fun- 
damenteel-theologie, de dogmatiek en de 
moraal omvatte. Natuurlijk zijn niet alle 
vraagstukken behandeld, niet alle bijdra- 
gen staan op hetzelfde peil; maar het 
geheel geeft toch een voortreffelijk over- 
zicht, en inzicht tevens, in de eigentijdse 
theologische problematiek. 


De Nederlandse vertaling verschijnt in 
drie delen; dit eerste behandelt de centrale 
problemen van de fundamenteel-theolo- 
gie: het openbaringsbegrip (in verband 
met Bultmann's Entmythologisierung) 
(H. Fries), geloof en kennis (beide slui- 
ten elkaar in) (J. Trütsch), de traditie 
(haar apostolisch fundament en voortbe- 
staan binnen de Kerkruimte) (J. Geisel- 
mann), de inspiratie van de Schrift (J. 
Schildenberger), het Oude Testament (J. 
Schildenberger) en het Nieuwe Testa- 
ment (R, Schnackenburg) (de problemen 
der moderne hermeneutiek), en ten slotte 
de primaatskwestie (O. Karrer). Het ge- 
heel is degelijk-Duits vakwerk, en de 
vertaling volgt het origineel op de voet. 
Ik vrees dat het voor de leek-in-het-vak 
wel eens zwaar moet zijn; zijn moeite 
wordt echter beloond! 


De vertaling biedt zich aan als een be- 
werking; in feite echter beperkt zich deze 
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tot het vermelden van enkele Nederland- 
se boeken en artikelen. Het is jammer 
dat de eigen problematiek van ons taal- 
gebied niet aan het woord komt. Dit was 
een kans geweest voor het zozeer ver- 
langde oecumenische gesprek. 


ID, Deel II, Dogmatiek, Hilversum, Paul 
Brand, 1959. Ing. f 8,90. 

Dit tweede deel behandelt fundamentele 
vragen uit de dogmatische theologie in 
eigentijdse belichting; de verhouding tus- 
sen natuur en genade (K. Rahner) oor- 
sprong en oer-geschiedenis van de mens- 
heid (J. Feiner), het Christusbeeld van 
de huidige katholieke theologie (A. Grill- 
meier), actuele problemen der mariologie 
(A. Müller), het Kerkbegrip (O. Sem- 
melroth), het oecumenisme (T. Sartory), 
de sacramentele godsontmoeting (in een 
nieuwe redactie van de auteur, E. Schil- 
lebeeckx) en ten slotte de eschatologie 
(H. U. von Balthasar). 

Ook hier kunnen we moeilijk op de af- 
zonderlijke bijdragen ingaan; het geheel 
is een voortreffelijk „instrument de tra- 
vail”’, op de eerste plaats voor de theo- 
logen. Op seminaries kan het boek een 
uitstekende aanvulling betekenen op een 
eventueel handboek. Delfg. 


MICHAEL HENSEN OP, „De weergaloze 
Christus’, Utrecht-Antwerpen, Spectrum, 
1958, 86 blz. 


Pater Michaël Hensen O.P. heeft de lij- 
densmeditaties, die hij in 1958 voor de 
K.R.O. heeft gehouden, in boekvorm uit- 
gegeven. Op de uitdagende vraag van de 
vereenzaamde, angstige en onzekere mens 
van deze tijd („die leeft na Hirosjima”'): 
zeg mij wie Christus is, heeft de bekende 
Dominicaan een hedendaags en christelijk 
antwoord willen geven, d.í. Christus zelf, 
In een soms aangrijpende directheid van 
stijl, die geestelijke verwantschap ver- 
toont met een Rousault — een reproduc- 
tie van diens „Miserere et guerre” siert 
de omslag — verkondigt hij de verscheur- 
de mensheid van nu de weergaloze Chriís- 
tus in zijn angst en eenzaamheid, in zijn 
zekerheid en zwijgen, in zijn begrijpen 
en dood. Deze meditaties zijn een voor- 
beeld van hedendaagse prediking in de 
beste d.i. bijbelse zin van het woord. 
J.M. 


FONS JANSEN, Het huwelijk in Kerk en 
wereld, Hilversum, Paul Brand N.V, 
1959, 115 blz. Gec: f/4,95. 


De gewetensnood inzake alle aspecten 
van de huwelijksbeleving is groot, ook in 
ons eigen katholiek milieu. Uit een op- 
rechte en, ik zou willen zeggen, hartelijke 
bewogenheid om deze nood, heeft Fons 
Jansen deze „verkenningen voor het ge- 
weten” geschreven. „Wie ernaar zou ver- 
langen, dat zijn huwelijk meer een Gods- 
openbaring zou worden, zou ik aanraden 
de liefste werkelijkheid van zijn huwelijk 
binnen te gaan, daar nog veel dieper in 
te leven, daar nog veel dieper in te wo- 
nen, daar nog veel rustiger bij te ver- 
wijlen, want het is door zijn liefde heen, 
dat hij iets zal moeten vermoeden van 
het feit, dat God hierin werkzaam is’ 
(blz. 28) 

Het boekje is de uitwerking van deze 
raadgeving. Over het algemeen zijn wij 
opgevoed en worden er nog velen opge- 
voed in een klimaat, waarin liefde, hu- 
welijk en vooral seksualiteit met een 
soms diep verborgen en zelden uitge- 
sproken angst zijn belast. Om van deze 
mentaliteit te evolueren in denken en 
leven naar een opvatting en beleving, die 
meer overeenkomen met wat God met 
het huwelijk heeft bedoeld en nog be- 
doelt, is een hele weg. Het boekje van 
F.J. helpt de echtgenoten om deze weg 
persoonlijk te vinden in de jungle van 
onnodige angst en misverstanden in het 
katholiek milieu enerzijds en van ontaar- 
ding en zinneloosheid in de wereld waar- 
in wij leven anderzijds. Dit gebeurt mede 
aan de hand van een groot, misschien te 
groot aantal citaten van denkers en dich- 
ters. 

Vooral gehuwden, die zoeken naar wat 
vaak zo in het vage of abusievelijk hu- 
welijksspiritualiteit wordt genoemd, zul- 
len na lezing van dit boekje zeer concreet 
weten in welke richting zij moeten zoe- 
ken in hun leven en denken, vooral waar 
het de momenteel brandende kwesties be- 
treft. Dit is iets zeer kostbaars in de 
geestelijke verwarring van deze tijd. 
Daarom ook zouden zielzorgers en ouders 
met grotere kinderen aan de hand van dit 
boekje — dat door Paul Brand N.V. zeer 
verzorgd is uitgegeven en nog geen vijf 
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gulden kost — met Fons Jansen eens op 
verkenningstocht moeten gaan. Verloof- 
den en zij die op punt van trouwen staan, 
mogen het zeker niet ongelezen laten. 
J.M. 


L. EVELY,‚De boodschap van Gods liefde, 
Overijse (België)-Deurne (Ned.), Uitg. 
St-Willibrordus, 1959, 19,5x12 cm, 
183 blz, 


In 1954 leidde abbé Evely een retraite 
voor een groepje christenen uit Parijs, 
Noord-Frankrijk en Wallonië, die in een 
broederlijke gemeenschap leven. Hij had 
als onderwerp het Onze Vader gekozen. 


Zijn nota's, die de hoofdgedachten weer- 
geven van zijn conferenties, werden na- 
derhand door enkele van zijn toehoorders 
uitgegeven, en verschijnen hier thans in 
een Nederlandse vertaling. Ondanks deze 
hier en daar zeer beknopte en a.h.w. losse 
gedachten, is het geheel tot een zeer 
diepzinnige, heerlijke commentaar op het 
Onze Vader geworden, juist wat wij in 
onze tijd nodig hebben: geen spel van 
holle woorden, doch inhoud, echtheid, 
waarheid: de onverbloemde, eerlijke geest 
van het evangelie. Uitgever en vertaler 
verdienen gefeliciteerd te worden. 
DrANG 
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